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छा 


प्राक्कथन 


प्रायः वीस चष से कुछ अधिक समय बीत चुका है । में तब काशी 
के सिगरा-स्थित अपने मकान में, शुरूपदिष्ट किसी विशेष साधन-ऋमम में 
कुछ दिन के लिए नियुक्त था। उसे सहानिशा काछ में करता होता 
था | तब परस अ्रद्देय स्वामी स्व॒० प्रेमासन्द जी महाराज कुछ दिन के 
छिए काशी में विशज्ञाम्म कर रहें थे। ने छद्षमीकृुण्ड पश१३ एक भक्त 
के शुद्रोद्यान में रहते थे। वें वास्तव में ही एक असाधारण सहापुरुष थे, 
इसे उनके भक्तन्‍जतों के अतिरिक्त भी सम्पक से आने चाले प्यक्ति-- 
प्रत्यक्ष अज्ुभच करते थे । सोभाग्यवशतत:ः उसके कुछ दिन पहले से ही 
उनके साथ म्ेश विशेष परिचय व घनिए्ठता संघरित हुईं थी। वे दया 
करके कभी-कभी प्र पाल जाते थे, और में भा कभी-कभी उसके पास 
जादा था। न जाने क्यों क्षित्ती अचिन्य कारण-सूत्र मे वे सुझे बहुत ही 
स्नेह करते थे । उनमे कभी कोई सास्प्रदायधिकता व सड्औीण साव नहीं 
देखने में आया । अवहय ही, यशद्यापि सभी भावों को लेकर ने स्वच्छन्द 
स्वेल पाते थे, तथापि अपने अध्याध्म जीवन में उन्होने श्रीकृष्ण-भाव को 
ही विशेष झूप से अपना आादश माना था । 
प्रभडुत: एक दिन कुछ समय के छिए उसके अनुरोध से श्रोकृष्ण- 
तत्त्व के विषय में उनके साथ मेरी कुछ विचार-चर्चा हुई । इस आहलों- 
चना के फलस्वरूप उनके चिस # गहन व व्यापक जिज्नारा का उदय 
हुआ, जिसकी मिशृत्ति एक दिन की आलोचना से सम्भव न थी । उन्होंने 
प्रश्ताव किया कि मुझे असुविधा न हो तो अथासम्भव' प्रतिदिन, उनके 
नित्य मसैन के लिए कुछ-कुछ , श्रीकृष्ण-प्रसज्ञ में लिखवा दिया ऋरूँ। 
मेरे साननद सम्मति प्रकट हरते पर उनके विदेश के अशुसार उनका एक 
प्रिय सबक मर सक्त श्रीमाँन सदानन्द अद्यचारी, प्रतिदिन, भरे महानिशा 
» की किया आरम्भ कश्वे से पहले, राशि के नींद्स बने के कगमय मेरे 


| ६ । ु 


पास उपस्थित हो जाता था। मैं उसे कुछ-कुछ असज्ञ लिखवा दुता था । 
लमय की सुविधा के अनुसार किसी दिन कम किसी दिन कुछ अधिः 
समय लिखने का काम चछता | अवश्य ही कदाचित्‌ किसी दिन प्रतति- 
बन्धक होने पर वह कुछ समय के लिए नहीं सी हा पाता था । 

सदानन्द घीर, स्थिर व सुछेखक है।। इसके अतिरिक्त उसको सुन" 
कर छिखने की क्षमता मी असाधारण है। इससे झुक्षे बड़ी सुविधा रही । 
में एकासन से बैठकर एक्रा विस से जो कुछ बोलता जाता था, वह उसे 
बिन्ता रुके अत्यन्त हृत गति से लिखता जाता था. प्रकरण समाप्त होने पर 
वह उसे पढ़कर सुनाता था। किसी स्थान पर संशोधन या परिवतन 
आवश्यक प्रतीत होने पर वह किया जाता था ! 


स्वामी भी प्रतिदिन उसे प्राप्त करके एक एथक पुस्तिका में अपने 
हाथ से उसकी एक प्रतिल्नेपि अपने व्यवहार के छिए बनाते थे। इस 
प्रतिलिपि को वे नियम से श्रद्धा-सहित पढ़ते व उस पर विशेष रूप से 
भनन करते थे । बस्तुतः ये प्रसञ्ञ स्वामी जी के ॥ए78ए6 शॉएपए 
( गहन अध्ययन ) के विषय थे । श्रद्धेय स्वामी जी अपनी उन पुस्ति- 
कार्थों को अपनी साधना को सह्ों जेसा समझते थे एवं उन्हें एक गेरपएु 
झोछे में बहुत सँभाल कर रखे थे। स्वामी जो इन पुस्तिकाओं को 
कितनी बार और कितनी चिन्ताशीछता कें साथ पढ़ते थे यह उससे बनाये 
हुए कई प्रकार के रंगीन पेन्सिल-चिन्हों द्वारा तथा ॥गप्ाह्ठ08| ॥/९$ 
( पाश्च-रिप्पणी ) के सड्ुछन की चेष्टा से प्रतीत होता है । 

इस प्रसड् के छिखे जाने का समय १९४४ के अक्तूबर से १९४५८ 
के अगस्त तक समझा जा सकता है। यह पेतिहासिक अथवा सांह्कृ- 
तिक दृष्टिकोण से नहीं लिखा गया। वे श्रोकृष्ण को स्वर्थ भगवान्‌ 
मानते थे, एवं में सी बसा ही समझता हैं ।-यही श्रीकृष्ण का परम भाह' 
है। किन्तु महलुष्य-देह धारण करके वे किसी समय पृथ्वी पर प्रकट हुए 
थे--यह ऐतिहासिक आलोचना का विषय हैँ। फिसी-किसी कैणव 
भआंगम-प्रथ में ऐसा झिखा है कि पुस्षोक््म कों सीन प्रकार की छीखा 


| | ७ | 
हैं--परमार्धिक, प्रातिसाशिक व व्यावहारिक | पास्सा्थिक छाछा हरी है| 
निरन्तर अक्षर ब्रह्म के भीतर, प्रातिभास्चिक लीला का क्षेत्र भक्त के छुद्यः 
में है, भोर व्यावहारिक छीका होती है हमारे इसी घरा-धाम में | उनकी | 
यह पार्थिव कीछा एतिहारिक आछोचना का विषय हैं, किन्तु स्मरण 
रखना होगा कि तीनों लीछाओं में परस्पर सम्बन्ध नहीं है, ऐसी बात 


नही । 


'सवर्य भगवान का सनन करने को अनेक धरणालियाँ व दिशाय है । 
प्राचीन व मध्य युग के आागवत-जरनों मे उनका परिचय दिया है । इस 
प्रसंग में अति सामान्य कुछ-एक सूत्रों का ही अवलम्बन किया गया हैं, 
पत्र समझने के किए विभिन्न दिशाओं से दृश्टि दाछते का चेद्ठा की 
गयी हैं । 

यह प्रसंग किसी घिशेप वेष्णच सम्प्रदाय के इप्टिकोण से लिखित 
न होने पर भी क्रिस-किसी वेप्णव-साधक-्सम्प्दाय के सात इसमे 
अवश्य हैं | यहाँ तक कि अवेष्णव इप्तिक्ोंग भी इसके अपरिचित नही 
हे । जिनके व्यक्तिगत मन के छिए इसका सकुछन हुआ था चे 
बिशेप सम्प्रदाय के अवछम्वी मन होने पर भी सभी सम्प्रद्ार्यों के इश्टि- 
कोणों को समान श्रद्धा की दृष्टि से देखते थे । कहना मे होगा, उन्हीं के 
भात्र से भावित होकर मुझे लिखना पड़ा था । 


ये प्रसद्र जब लिखे गये तब यह कल्पना सुझे व स्वासी जी को भी 
बिल्कुल नहीं थी कि बाद में कमी थे प्रकाशित होंगी। स्वामी जी जब 
तक रहें तब तक ये पुस्तिका उनकी साधना की नित्यसज़ी रूप से 
साथ-साथ रहती थीं। सन्‌ १९७५ में उनका देंद्यावसान होते के पश्चात्‌ 
ये दुनकी'क्षक्तमण्डली द्वारा यल-पूवक सुरक्षित कर दी गर्यी । किन्तु 
सुरक्षित होने पर भी इतका सविष्य अनिश्चित समझ कर स्वामीजी के 
परमभक्त व भरे अपार स्नहभाजन स्वर्गीय डॉक्टर शशिमषण दासगुप्त ने 
, एक दिन ये सब पृस्तिकानं मुझे सॉंप देने की इच्छा प्रकट की ' समय 


| | 


की स्थिति के अनुसार कुछ दिम बाद मेने सी इसे उचित समझा 
तदनुसार श्रीसानू सदावन्द इन पुश्तिदाक्षों के सहित स्वासीजी का 
गेरुजा झोलका मुझ दे गये। सदानन्द के अपने हाथ के लिखें कामज भरी 
मेरे पास थे । एक दघ से कुछ अधिक समय तक ये मेरे पार आकर भी 
पड़े ही रहे । 

इन प्रसद्भों के प्रकाशन के छिए कमी-कभो भेरी इच्छा होती थी ! 
ऐसा अतीत होता थ्रा कि रुचि-विशेष होने पर किसी-छिसोी को ये 
अच्छे छग सकते हैं, किन्तु इच्छा होने पर भी वह' कार्यान्च्रित नहीं 
हुई | इसी बोच ओमान्‌ सदानन्द ने स्वामीजी के “भज्ञा नामक भनन्‍्ध 
के प्रकाशन के पश्चात्‌ सरे पराप्त इच्छा प्रकट को कि श्रीकृष्ण-प्रसु' 
प्रकाशित हो जाय तो अच्छा हों, एवं यह भी कहा कि वे स्वयं ही धक्ाशान 
का भार छंगे, एवं अन्य मेरे ही पास काश्मी में भ्द्वित होगा। ये केसर 
स्वामीजी के भिय थे, अतः उनके भक्तों हारा हभीये सम्सवतः सादर 
गृहीत होंगे। मेंचे भी सोचा कि इतने दिनों के परिश्रम के फल का 
उपेक्षित होकर नष्ठ हो जाने की अपेक्षा प्रकाशित होना ही युक्तिमद्ञस 
है। इसीलिए, प्रकाशन के छिए न लिखें गये होने पर भी, इनके 
प्रकाइनाथ मेंने अनुमति दे दी । 

कहना जे होगा कि यह अन्ध स्वतः पूण्ठ होने पर भी एक प्रकार 
से असम्पू्ण है। क्योंकि किसी विषय पर विशद आडोचना बाद मे का 
जायेगी--कह। होने पर सी, करने का अवसर नहीं आया ई । एवं ऐसा 
लगता हैं कि किसी-किसी विषय में किसीं-किसी स्थक पर थोह्ठी पुन 
रुक्ति भी हुई है | अवश्य दी चह विषय के स्पष्टीकरण के लिए की गई 
होने से क्षन्तव्य है । हि 


यो फ् 
बंगढा में खुदण आरम्भ होते ही मैंने अश्लेष स्नेहमाजन सुश्री 
प्रभलता शर्मा से इसका हिन्दी अनुवाद अ्रस्तुत करने के विषय में 
अनुरोध किया। उन्होंने सहप इस काय को अपनी बैंख-रेख में झ्प्ी अमुमा 


[.8..॥ 


कु० ऊर्मिछा शर्मा द्वारा आरस्म करा दिया ! सारतोय त्रिद्या प्रकाशन के 
संचालक अश्रीकिशोरचन्द जम ने प्रकाशन सें बहुत उत्साह दिखाया। 
महावीर प्रेम के संचाऊुक श्रोवावृूलाल जन ने मुद्रण बहुत तत्परता से 
किया हैं । फलतः सुल बंगला के प्रकाशन के पाँच मास के भीतर डी 
हिन्दी जनुवाद प्रकाशित हो रहा है । शब्दानक्रमणिका मूल में नहीं दी 
जा सकी थी । इसके समावेज्ञ से अन॒वबाद की उपयोगिता में जधश्य 
वृद्धि हुई हैं। अनुवाद, मुद्गभ ओर प्रकाशन की निरीक्षिका सुश्री 
प्रंमलता शर्मा भार अनुवादिका कु० ऊर्मिला शर्मा मरे हार्दिक आशीर्वाद 
की पानी हैं। प्रकाशक और मुदक सहोदय भी सरनेह धन्यवाद के 
साजन हैं । 

२ ए सिगरा, श्री गोपीनाथ कविराज 
बाराणसी । 
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भावराज्य व लीलारहस्थ (ग३ 
परिशिष्ट 
गब्दानुक्र्मणों 

कक 


पुप्र-संख्या 


श्र्५ 
उ२० 


४०१९ 


श्रीकष्ण-प्रसन्न' 


( ९ ) 
अहयतत्त्व-बअह्य-पर सात्मा-भगवान-जीव-जगवत्‌-श्क्ति 


पूर्णभाव से श्रीकृष्णतत्व की व्याख्या करना मेरे लिए 
'अप्म्भव है। कारण, एकमात्र राधाभाव में उपनीत हो सकने 
'पर ही श्रीकृष्णतत्व के परम स्वरूप का स्फुरण संभव होता 
है--उससे पहले ठीक-ठीक स्फूर्ति नहीं होती । जो कुछ होती है, 
उप्तमें स्‍्वभावत: ही परिच्छिन्नता-दोष' का स्पर्श रहता है। 


श्रीकृष्णतत्व भगवतु-तत्व का स्वरूपश्षूत होकर भी उससे 
अतीन है; यह उपलब्धि न कर सकते पर भगवत्‌-तत्व का पूर्शा 
आस्वादन प्राप्त वहीं हो सकता । इस बात की सार्थकता कऋमश्)ः 
आलोचना के प्रश्मद्भ में स्पष्ट होगी । पूर्ण सत्ता को सब तत्त्वों का 
निर्यास कहने पर भी अत्युक्ति नहीं होती, एवं वह तत्त्व के रूप 
में प्रकाशभान होने पर भी किसी निर्दिज्न तत्व के रूप में परिममाणत 
होने के योग्य नहीं है--यक्ली वर्तमान प्रसज्भ में आलोचना का 
मुख्य विषय है । 
* यह पूर्ण सत्ता अखण्ड एवं अद्वेत है। इसके अनन्त प्रकाश 
हैं, अनन्त प्रकार के स्फुरण हुैँ--करला हैं, अंश हैं, अंश के भी 
.... अंश हैं, अथ च ये सब रहने पर भी यह मिष्कल, निरंश, समरस, 
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निर्णण, एवं निष्क्रिय है। इसमें अनन्त शक्तियों का नित्य सम्बन्ध 
विद्यमान है। इन सब शक्तियों के साथ पूर्ण स्वरूप का जो 
सम्बन्ध हैं, उसे अभेद कह कर समझा जा सकता हैं, और 
भेद-अभेद उभयात्मक कह कर भी समझा जा सकता है। सुतरा 
सम्बन्ध की भिन्नता के कारण उनकी अनन्त शक्तियां भिन्न 
रूप से प्रतीत होती हैं। स्वरूप एवं उसको शक्ति जहाँ अभिन्‍न 
है, वहाँ उभय के परस्पर सम्बन्ध को अभेद-सम्बन्ध समझा जा 
सकता है । इसी प्रकार भेद-सम्बन्ध एवं भेदाभेद-पम्बन्ध में भी 
समझना होगा। शक्ति का वर्णन करके स्वरूप को पहचानने की 
चेष्टा आकाश-कुसुमचयन की भाँति उपहासास्पद है। वस्तुतः 
शक्ति के बिना स्वरूप का सत्धान ही नहीं मिलला, परिचय तो 
'दुर की बात है। शक्ति की मात्रा एवं वेशिल््य के ग्रनुस्तार 
स्वरूप का वैशिष्ठय निरूपित होता है। पस्तुतः स्वरूप का 
आस्वादन एवं परिज्ञान-सभी शक्ति की उपलब्धि पर निर्भर हैं। 
जिन शक्तियों के साथ स्वरूप का भेद-सम्बन्ध है, उन सब शक्तियों 
को साधारणठ: जड़ शक्ति समझा जा सकता है। पक्षान्तर में, 
जो शक्तियां अभिन्‍न रूप से स्वरूप में आश्रित हैं, उन्हें एक शब्द 
में चित्‌ शक्ति वा चैतन्य-श्क्ति नाम दिया जा सकता है। विचार 
करके देखने पर समझ में आएगा किन्स्वरूप के साथ जड़-शक्ति 
का कोई विरोध नहों है! जो कुछ विरोध प्रतीत होता है, वह 
जड़शक्ति के साथ चेतन्य-श्षक्ति का विरोध है। किन्तु चैबन्य-शुक्ति 
स्वरूप के साथ अभिन्‍नभावापन्न है; इसलिए चैतन्प-शक्ति के 
विरोध को ही कोई-कोई स्वरूप का विरोध मान लेते हैं। चस्तुतः 
स्वरूप के साथ यदि फिसी शक्ति का विरोध ही होगा, तो वह' 
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उप्त शक्ति का आश्रय कैसे ही सकता है? वास्तब में स्वरूप सब 
शक्तियों का आश्रय है। जिस प्रकार चेतन्य शत उसमें प्रतिप्लित 
है, उसी प्रकार जड़-शक्ति भी उसी के आश्वित है। परस्पर भेद 
और व्यावृत्ति चेतन्य-शन्षित और जड़-शक्ति में अवश्य ही हैं, 
किन्तु शबित और शक्तिमानु में कोई कभी विरोध नहीं रहता | जिस 
चैतन्य-शक्ति की यह बात कही गईं, वह स्वरूप-शक्ति के नाम 
से परिचित है, एवं कोई-कोई उसे अच्तरज्भरा-शक्ति भी कहते है। 
इसी शजित के व्यायक प्रकाश के अच्तर्गत रूप से अनन्त खण्ड- 
खण्ड अंश विद्यमान हैं। ये सब खण्ड अंश वस्तुतः शक्ति के ही 
अञ्य हैं। तथापि स्वरूप-शक्तिति स्वरूप से अ्रभिन्न होने के कारण 
इन्हें स्वरूप के अंश कह कर ही परिचय देता पड़ता है। यह 
अशाशिभाव रहने के कारण इस स्तर को साक्षादभाव से अखण्ड 
स्वरूप-शक्ति के मण्डल के अन्तर्गत सानना नहों चल सकता। 
मे अंश स्वांश और विभिन्‍नांश भेद से दो प्रकार के हैं। ये 
अणुरूप हैं, अर्थात्‌ इन्हें चितृ-परमाणु कहकर इनका परिचस 
दिया जा सकता है। ये भिन्‍्तांश स्वरूप शक्ति की व्यापक सत्ता 
के जिस प्रदेश में विद्यमान हैं, वह इस शक्ति के अन्तरख् 
स्वरूप के बाह्य भाग में अवस्थित है। यह प्रदेश स्वरूपशब्ति 
के अन्तर्गत होने पर भी अखण्ड मिरंश शक्तिराज्य के बहिर्भत 
है एवं जड़न्राज्य के भी वहिर्भूत है। इस प्रदेश का नाम है 
तठर्‌थ प्रबेश, एवं ये परमाणु-पुंज ही अनन्त जीव-कण हैं, जो 
चितु-शक्ति के बाह्यांश का आश्रय लेकर विद्यमान हैं । 


चितृ-शक्ति अत्यन्त रहस्यमयी है। इस रहस्य का बधा-शक्ति 
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उद्घाटन करने के लिए क्रमश: थोडी-थोडी चेड्ठा की जाएगो। 
संम्प्रति यह जानना आवश्यक है कि चित्‌-शर्क्षित दो विभिन्‍वे 
चारां में काम किया करती है, एक घारा में वहु अविच्छिन्न 
प्रवाह में प्रवाहित होती है। इसमें भी अनेक अवान्तर वेचिन्य 
है, जो लीला-रहस्थ की आलोचना के समय समझ में आएंगे । 
दूसरी घारा में चित्‌-शक्तित बुंद-बूंद करके झरती रहती है, 
अर्थात्‌ उसका क्षरण होता है। यह जो क्षरण है, यह अक्षर 
का क्षरण है, यह ध्यान रखना होगा । यह नह्वरणशील धारा 
ही स्वरूप की तटस्थ-शक्ति है। इसकी आत्यन्तिक पृथक सत्ता 
नहीं है; अवश्य ही आत्यन्तिक अभेद-सत्ता भी नहीं है, यह भी 
सत्य है। अग्नि से जैसे स्फुलिज्भ निर्गत होते हैं, उसी प्रकार 
इस मूल अक्षर सत्ता से कणा-रूप में क्षरणशील अक्षर निर्गत 
हो रहे हैं । सृष्टि के आदि-क्षण में स्पन्दन में जो बहिर्मुख भाव 
उदित होता है, उसी के प्रभाव से इन अज्ञर-कणाओं का निर्मम 
निष्पन्न हुआ करता है। साधारणत: हम इंन कणाओं को ही 
जीव-कण वा जीवाणु मानते हैं । 


यह जिस जीव-कणा की बांत कही गईं वह चित्कणा है । 
जीव का स्वरूप एवं उद्भव जानना, हो तो इस प्रसंग में और 
भी कुछ-एक बाते ध्यान में रखनी होंगी । पूर्ण स्वरूप के साथ 
पूर्णछपा अन्तरज्धा शक्ति या चैतन्य-शक्ति वस्तुत: सप्तरस रूप 
से व्याप्त रहने पर भी बहि:प्रकाश की ओर से इस वैवराप्ति 
में एक स्वगत न्यूनाधिक भाव वर्तमान है, यहु कहना ही होगा 
पूर्ण स्वरूप को यदि सच्चिदानन्द कह कर ग्रहण करें एवं 
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उसके निरंदध होने पर भी यदि उसमें उसके अखिन्त्य प्रभाव- 
वशत: संत, चित्‌ व आनन्द ये तीन अंश स्वीकार किए जाए, 
तब समझने की सुविधा के लिए कहा जा सकता है कि यह 
अन्तरज्भा दक्ति भी स्वीय अखण्डता के रहते हुए भी तीन अंशों 
मे आपेक्षिक व्याप्ति-विशिष्ठ है। अर्थात्‌ उसके सदंश को 

अन्तरज़ा शक्ति सबपिक्षा अधिक व्यापक है, चिंदंश को अन्त- 
रज़ा शक्ति की ब्याप्ति अपेक्षाकृत कम है एवं आनन्दांश को 
व्याप्ति और भी कम है । साथ ही साथ यह भी ध्यान में रखना 
होगा कि जहाँ व्याप्ति कम है, वहाँ गम्भीरता अधिक है। 
इस दृष्टिकोण से देखें, तो आनन्दांश की शक्ति मण्डल के बिन्दु- 
रूप में है, चिदंश की शक्ति मण्डल के बिन्दु से लेकर परिधि 
पर्यन्त रेखा (अर्धव्यास) रूप में है, एवं सदंधश को झक्ति मण्डल 
की परिधि के रूप में परिंगणित हो सकती है। माया या जड- 
शक्ति अन्तरड्भरा शक्ति के सदंश के द्वारा व्याप्त है। इसी 
कारण भायिक जमतु में सर्वन्न ही पुर्णस्वरूप का सत्तांश ही 
प्रतिफलित रूप में दिखाई पडता है। तटस्थ या जीवशक्ति 
अन्तरज़ा गक्ति के चिदंश द्वारा व्याप्त है। अखण्ड स्वरूप दाक्ति 
अपने स्वरूप के आ्रानन्दांश के द्वारा परिव्याप्त है। माया शक्ति 
का वैभव, तटस्थ शक्ति का वैभव एवं अन्तरज्जा शक्ति का 
वैभव-सर्वत्न ही अन्तरज्य शवित का अस्तित्व विद्यमान रह कर 
उसको काम््मोत्मुख कर रहा है। माया में एवं सायिक जगत 
मे केवेल सदंश कार्य करता है। जीव जगत में सदंश सद्ठित 
चिदंश कार्य करता है, एवं झानन्दमय भगवद्धाम में सब्चिदु- 
अंश के साथ आनन्दांग़ कार्य करता है। भ्रथच सभी अंश 


हपओप रजट 
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सर्वात्मक हीने के नाते प्रत्येक अंश में ही अपरांश का अनुप्रचेश 
हुए बिना नहीं रहता । 


पहले जिस जीवरूपी अणु की बात कही गई है, वह चिदा- 
त्मक होने पर भी अख़ण्ड वित्शक्ति से पुथक्‌ रूप में प्रतिभास* 
मान होता है। किन्तु वृष्ठटि के आदि में सस्‍्फ्ुरण के अभाववशत: 
पृथक रूप में भासमानता नहों रहती । महा-इच्छा वा स्वातन्त्य 
के उन्मेष से जब सुष्ठचि को सूचना होती है, तब ये सब अन्तर्लीन 
परमाणु पुज्ज चैतन्य के तलदेश से बाहर की ओर ऊपर को 
उत्यित होते हैं। उत्यित होते ही उनमें एक बेस का संचार होता 
है । इस देग के प्रभाव से सभी परमाणुओं में से जिसकी जैसी 
प्रकृति है वह उसकी ओर आक्ृष्ठ होता है और बाकी परमाणु- 
पुज्ञ भनादिकाल की घोर सुघुप्ति में पूर्ववत मग्न रहते हैं: जाग्रव 
परमाणुओं में से जिनकी प्रकृति अन्तर्म है वे परमतत्त्व के 
नित्य वैभव में अर्थात्‌ चिदानन्दभय राज्य में प्रविष्ट होकर 
नित्य आनन्दमय लीला में अपने स्वभाव के अनुरूप भाव से योग- 
दान करते हैं । पत्नान्तर में, जिनकी प्रकृति बहिमुंख है वे आरत्म- 
विस्मृत ह्वोकर बाह्य शक्तिझरूपा माया के आकर्षण से आक्ृ्ल 
होकर मायानर्भ में प्रवेश करते हैं। इन सब जीवों की प्रकृति 
बहिर्मुख कट्टी गई, किन्तु इनके मध्य में किसी-किसी की अन्त: 
प्रकृति आच्छन्न एवं बहि:प्रकृति बहिरुन्मुख होती: है; एनः 
किसी की अस्तर्मुख प्रकृति इतनी गम्भीर सुषप्ति में मग्न होती 
है कि उसके अस्तित्व का भी सन्धान नहीं मिलता | उसकी 
कैवल बहि:प्रकृति जाम्मनतु होकर सयुष्टि-दशा में उसे बाहर कम 
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ओर प्रेरित करती है। वस्तुतः जीवतत्व अत्यन्त जटिल है । 
जीव छप बजिदात्यक है, केबल इतना जानने से ही जीव के 
सम्बन्ध में तास्विक ज्ञान नहीं होता; विशेष ज्ञान आवश्यक है। 


जो जीव सुष्ठि के आदि में उदबुद्ध नहीं होते उसकी प्रकृति 

के सम्बन्ध में कोई विचार करने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि 
अव्यक्तावस्था में प्रकृति का विचार नहीं किया जा सकता । 
किन्तु जो जीव प्रबुद्ध होते हैं वे किसी व किसी प्रकृति को लेकर 
ही प्रबुद्ध होते हैं। इसीलिए उत्तकी प्रकृति-विषयक्र आलोचना 
आवश्यक है। आदिम उन्‍्मेष के समय जीव जाग उठकर प्रकृति 
की प्ररणा से जब आनन्द शक्ति की भ्रोर अथवा सतृशक्षितः की 
ओर धाबित होता है तब से ही उप्के जीवन की सूचना भिछती 
है । सुषपावस्था में जीव का नित्यसिद्ध आत्मज्ञन आच्छन्त 
रहता है। जीव चिदणु होने के कारण कभी भी चित्ञवित से 
पृथक्‌कृत नहीं होता, यह ठीक है, किन्तु अव्यक्षतावस्था में 
चित्शवित की कोई क्रिया नहीं रहती । यही जीव के आत्म- 
चैतन्य की आच्छन्नता है। "मैं है” यह मोलिक बोन थी तब 
उसे नहीं रहता अर्थात्‌ आवृत रहता है किन्तु जागने के 
साथ-साथ दी सर्वप्रथम स्वीय पत्ताबोब उद्रिवत हो उठता है। 
तब धकशकित का स्फुरण होता है एवं स्वीय प्रकृति के अनुप्तार 
इस दृकशकिति की क्रिया की दिशा निरूपित होती है। इसके 
फ्लध्वरूप जैसे कि कोई-कोई आनन्दमयी ज्योति:-स्वरूपा शर्बित 
के गर्भ में प्रवेश करता है, उसी प्रकार कोई-कोई आनन्दहीन 
अमारूपा जड़-शक्ति के गर्भ में प्रवेश करता है। किन्तु ऐसे 
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भी जीव हैं जिनकी प्रकृति में इन दोनों दिशाओं का आकर्षण 
समख्प में होने के कारण जाग्रत अवस्था में वे किसी एक और 
आक्ृश् न होकर मध्य में अवस्थान करते हैं। 


कहता न होगा, यह सुषुप्र अवस्था नहीं है। यह जो 
मध्यावस्था कट्टी गई, जाग्रत्‌ जीव उसमें अवस्थित होकर अपने 
नवोन्मेषित “अहू-त्व ( मैं-पन ) बोध को इस व्यापक तिष्कल 
चिन्मय मध्यसत्ता के साथ अभिन्न समझता है। चिन्मय स्वरूपा- 
नुभूति मध्यावस्था की अनुभूति है। 


यह जो प्रकृतिगत वैचितह््य की बात कही गई, इसके 
अवान्तर भेद इतने अधिक हैं कि उन्हें कहने जाएँ तो तत्त्वदृष्टि 
से श्रेणी-विभाग सम्मवपर होने पर भी अति कठित है-+ 
प्रत्येक जीव का ही ऐसा एक न एक वैशिष्ठय है जो केवल उसी 
की सम्पत्ति है और जो दूमरे जीव में नहीं रह सकती । 
इस बैशिग्नय का मूल कहां है, थह जानने छी चेश्ठा करने पर 
समझा जा सकेगा कि पूर्ण स्वछप की अन्तरंभाशक्ति के आन- 
न्दांश का स्वगत बवैचित््य ही इसका मूल हैं। यद्यपि जीव 
चिदण है, इसमें सन्देह नहीं, एवं चितु-शक्ति में किसी प्रकार 
का वैचित्र्य रह नहीं सकता, यह भी सत्य है, तथापि यह 
ध्यात रखना होगा कि चिदंश की अच्तरंगा शक्ति के साथ 
ओत-ओ्ोत रूप से आनन्दांश की अन्तरंगा छक्ति जड़ित है। 
आनन्दांश की शक्ति में वैचित्य रहने के कारण चिदंश में 
वेचित््य न रहने से भी उसमें इस वैचिज््य की एक छाप लग 
जाती है। यह अत्यन्त ग्रुप्र रूप से जीच के स्वरूप में निहित. 
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रहती है। जीव स्वयं इसका सन्धान नहीं जानता एवं उसके 
जानने के लिए कोई उपाय भी नहीं है। माया-राज्य में जीव 
जितने दिन परिश्रमणण करता है, उतने दिन वह इसे जान 
नहीं सकता । मायायुक्त होकर आंत्मस्वहूप-ज्ञान प्राप्त कर छेने 
पर भी (ब्रह्म के साथ विविक्त भाव से हो, चाहे अविविक्त भाव 
से ही हो) इसे वह नहीं जान सकता। कैवल-सात्र साधु-गुरु 
की कृपा से भगवदनुग्रह होने पर जब जीव भगवदूराज्य में 
प्रवेश का अधिकार पाता है, तब उसकी यह ग्रुप्त प्रकृति जाग 
उठती है। यह प्रकृति न जागमे से नित्यलीला में प्रवेश हो नहीं 
हो सकता । 


स्वरूप शक्ति का आनन्दांशगत वेचित्य ही मूुलप्रकृतिमत 
वैचित्य है। चिदणु में यह वैचित्य प्रतिफल्िित होता है। यह 
वेचित्रय ऐसा अद्भुत है कि इसी के अविन्त्य-प्रभाववशत: सर्वश्न 
अनुस्यृत अविच्छिन्न अद्देतसत्ता मानों ढंक जाती है। इसी 
वैचित्र्य के कारण ही आनन्दगत दो अंश ठोक एक तरह के नहीं 
होते-एवं हो भी नहीं सकते | यह वैशिष्टय चिदंश में प्रतिबिम्बित 
होने पर चित के अव्यक्त धर्म के रूप में वर्तमान रहता है। 
चिंदणु जिस प्रकार अनन्त हैं, उसी प्रकार ये आनन्दांश भो 
अनन्त हैं। एक-एक चिदणु में एक-एक अंश धर्म के रूप में 
निहितू है! यह आनन्द भक्ति, प्रीति या राग का ही नामाच्तर 
है। इसकी विशेष आलीचना बाद में की जाएगी । सुतरां प्रत्येक 
जीवाणु में एक चिशिष्त प्रकार की प्रीति का भाव उसके स्वन्नर्म के 
रूप में नित्य निहित रहता है। यही उसकी प्रकृति या स्वभाव 
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है।जब तक इस स्वभाव का उम्मेष व क्तिया नहीं होगी तब 
तक जीव को परमानन्द-लाभ भी नहों होगा । 


यहाँ पर और एक विषय दंष्ठि में रखना होगा । अणु-स्वरूप 
जीव निद्राभद्भ के बाद या तो अन्तमुख ( भीतर की मोर ) 
रहता है, या फिर बहिमुख रहता है, अथवा उभय-शक्ति की 
साम्यमय मध्यभूमि में अवस्थान करता है। अन्तस ख और बहि- 
मु ख अवस्थिति के स्थल पर जो गति है, वह स्पष्ठ ही समझी 
जा सकती है, नित्य-धाम आनन्दमयी स्वरूपशक्ति का राज्य है, 
काल से अतीत है। भगवान्‌ के परिकर-छूप में महाकाल वहाँ 
काल की क्रिया करते हैं। क्योंकि वहाँ केवल वर्तमान से इतर 
कोई काल नहोंहै। अथच लीला-प्रसंग में अतोत और भ्रमामत का 
भी आभास जाग उठता है। जो अणु जागने के साथ- 
साथ ही नित्य-घाम में प्रवेश करते हैं, वे नित्य-लीला के अन्त'- 
पाती होकर स्वभाव का खेल खेलते रहते हैं। किन्तु जो जागने 
के साथ-साथ ही जड़शक्ति माया के श्राकर्षण से आक्रृष्ठ होकर 
बहिंपुख ( बाहर की ओर ) धावित होते हैं एवं माया-गर्भ में 
प्रवेश करते हैं, वे काल-दक्ति के अधीन हो जाते हैं। उनके समग्र 
सांपारिक जीवन की धारा ही काल-शक्ति के अधीन होकर चलने 
की धारा है, किन्तु जो जीव जागकर किसी प्रकार की गति 
प्राप्त नहीं करते, वेग के आभाववशत: नित्य अथवा' अनित्य किसी 
भी राज्य में जिनका प्रवेद नहीं होता, जिन्हें मध्य भूमि पर 
विराद चैतन्य स्वरूप में एक प्रकार के अभेद-ज्ञान में स्थिति 
प्राप्त होती है, वे लोग निविशेष, निष्क्रिय, निराकार स्वस्वरूप 
मे प्रतिप्तित रहते हैं। जब तक इस्त अवस्था से अन्तरड्भा शक्ति 
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की विशेष प्रेरणा द्वारा वे लोग उत्थित न हो पायेंगे एवं उत्वित 
होकर भगवात्‌ के परम घाम में प्रवेश व कर पायेंगे, तब तक 
उनके लिए यही परभ स्थिति है । मध्यभ्ूूमि में कोई वैचित्य नही 
है । इसलिए यह भूमि प्रशान्त आनन्द रूप थे प्रतिष्ठित रहने पर 
भी उसमें रस की हिलल्‍्लोल नहीं खेलती | चिन्मयधाम में एवं जड़ 
जंगतु में दोनों वैचित््य ही समान रूप से विद्यमान हैं-उभयत्र ही 
आकृति एवं प्रकृतिगत अनन्त प्रकार का वैशिष्श्य पथाक्रम से 
लोला व क्रियाशक्ति के वेग में उच्छलित होकर उठ रहा है | भेद 
केवल यह है कि नित्य धाम की लीला में स्फूत होती है, एवं 
आनन्द के साथ दु:ख का मिश्रण नहीं रहता, रोग-शोक, जरा, 
मृत्यु, क्षुपा, पिपासा पाप, व मलितता वहाँ सदा के लिए ही अस्त 
है। कुंप्ठारहित होने के कारण वह नित्य ही उज्ज्वल, विकृण्ड 
या वैकुण्ठ-रूप में प्रकाशमान रहता है। विकार एवं अआपर्णता 
वहाँ भनुभूत नहीं होते। किन्तु अनित्य राज्य दीक इसके विपरीत 
है-यह रोग, झोक, जरा, मृत्यु, पाप व सलिनता का आधार 
स्वरूप है । थहाँ शुद्ध आनन्द का प्रकाश नहीं है, जो है वह 
कर्म फल रूप से सुख-दु:ख का खेल है | नित्यधाम ज्ञानालोक से 
भ्ालोकित है, अनित्य राज्य आदि से अन्त तक अज्ञान के 
अधीन है। 


पहले ही कहा गया है कि आनन्द जीव का स्वभाव सिद्ध धर्म 
है। इूपलिए माया व कालके राज्य में आकर भी जीव खोई निधि 
के समान निरन्तर इस आनन्द का ही अन्वेषण करता रहता है । 
खोजता है आनन्द को, किसतु पाता है दुःख, क्योंकि अविद्या के 
प्रभाव से आत्मविस्मृत जीव विपरीतगति-निशिकष्ठ होकर ही 
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धावित होता है। भगवान्‌ के प्रति वैधुख्य ही आत्मविस्पृत्ति का 
कारण है; एवं आत्मविस्मृति ही माया-राज्य में पतन का हैतु 
हूँ। वस्तुत: जीव की भात्मस्मृति अक्षुण्ण रहने से माया का ऐसा 
कोई सामर्थ्य नहीं कि वह इसे खोंचकर अ्रपनो ओर ला सके । 
जीव आनन्द की खोज में माया के हाट में आ पड़ा है। यहाँ 
छाया के सित्रा काया-प्राप्ति की कोई आशा नहीं | इसीलिए 
जिसकी बह आनरु्‌द-रूप में या आनन्द के उपाय-रूप में धारणा 
करता है वही कार्य-काल में जाकर उपको छुलता है। संसार 
की प्रत्येक बस्तु ही इप्ती प्रकार जीव की प्रतारणा कर रही है। 
इसीलिए वह माया-मरीचिका; गन्धर्व-नगर, स्वप्न-राज्य प्रश्नति 
कहकर संसार के प्रति वितृष्णा प्रकट करता रहता है। किन्तु 
वस्तुतः यह उसकी भूछ है। वह पहले ही श्रात्मा को भुलाकर ही 
संसार में आया है, अब संसार को दोष देने से कैसे चलेगा ? 
ग्रानन्द का जो मूल स्थान है, दिव्य ज्ञान का जो एकमात्र उत्स 
है, नित्य धाम का जो केन्द्र स्वरूप है, उसकी ओर पीठ करने 
से ऐसा ही होता है। यही जीव का भायाक्षत दण्ड है। 


वास्तव में संसार में दुःख-भोग करना भी जीव के पक्ष में 
अमज़ूल नहीं है | क्योंकि इस दु:ख-भोग की अभिन्ञता से ही बह 
नित्यधाम में जाकर अपने प्रकृतिगत आत्तन्द को पहचान छे 
सकता है। दुःख से परिचित न होने पर आनन्द के सम्रुद्र मे 
अवगाहन करके भी आनन्द का आस्वादन नहीं मिलता ।* _« 


नित्य धाम से अनित्य जगत में जीव का अवतरण होता है । 
पुनः अनित्य जगत से तित्यघाम में जीव का. उद्धार होता है । 
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बरह्मचक्र के अचिन्त्य आवर्तन की महिमा से सब कुछ हो सकता 
है एवं होता रहता है। नित्य धाम से जो अबतरण होता है, 
बह स्थुलत: दो प्रकार का है-- 


१, नित्य धाम के परमानन्द का सन्धान दुःखमग्त अनित्य- 
जगत्‌ को देने के लिए । यह सनन्‍्धान अनित्य-जगत्‌ से पाने का 
उपाय नहीं है, अथच यह सनन्‍्धान न पाने से अनित्य-जगत्‌ का 
जीव किसके आकर्षण से आक्रप्तन होकर नित्य राज्य में जाने को 
चेप्ठा करेगा ? जिनका इस प्रकार का अवतरण होता है, उन्हें 
यहाँ भगवान्‌ ( भर्थातु परमात्मा ) के भिन्‍नांश जीव कहेंगे।किस्तु 
ध्यान में रखता होगा कि उनके अभिन्नांश का भी अवत रण होता 
है। इसकी आलोचना यथास्थान की जाएगी । 


२. जागतिक क्षोम अथवा “विप्लव अत्यन्त तीब्र होने पर 
केवल इस सामथिक उपद्रव के उपशम के लिए कभी-कभी नित्य- 
घाम से प्रनुरूष शक्ति अर्थात्‌ इस कार्य-सम्पादन के लिए समर्थ 
शक्ति अबतीर्ण होती है। मायाच्छन्न जीवों में परस्पर संघर्ष होने 
पर जब जागतिक सत्ता संघर्ष-निवारण में समर्थ नहीं होती तब 
साम्यसंस्थापन के लिए लित्य धाम से शक्ति का अवतरण हुआ 
करता है। यहाँ आपाततः हम इस दाक्ति को जीव कहकर ही 
ग्रहण करते हैं, किन्तु" वह भगवाव्‌ के स्वांच्र में भी हो 
सकती है। 

* आनन्द का स्वरूपगत वैशिष्ट्य जिस प्रकार तटस्थ भूमि के 


जीवाणु में उसको प्रकृति या धर्म के रूप में निदह्वित है, उसी 
प्रकार प्रत्येक क्रण में ही प्रतिबिम्बित रूप में पूर्वोक्त आन-्दाँश 
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मित्य जाग्रत रहता है. यह एक अत्य त गश्भीर तत्व है एवं 
रहस्यमय है। यह ने समझने से नित्य लीला में जीव का स्थान 
कहाँ है, इस समस्या का समाधान नहीं हो सकता । थह् जो 
नित्य धाम में प्रत्येक जीव की अवस्थिति की बात कही गई वह 
ही जीव की नित्यप्तिद्ध स्वछूपदेह् के माम से परिचित है। 
इसका विशेष विवरण बाद में कहेंगे । 


जीव के स्वरूप-देह की बात सुनकेर विस्मित होने का कोई 
कारण नहीं है ! सच ही जीव का स्वरूप देह है। प्रत्येक जीव 
का ही अपना-अ्रपना स्वरूप देह है | यही आत्मा है। यह साकार 
है--निराकार नहीं। आत्मा के निराक्षार स्वरूप की बात यह 
आलोच्य नहीं है | 


यह स्वरूप देह बम्तुत: मगवत्स्वरूप के ही अन्तर्गत हैं। 
फेवल अच्तर्मव नहीं, उस्ती काअंश है। यह देह ही जीव की 
प्रकृति है। यह आनन्दात्मक है। इसका कर-चरणादि अवयव- 
बिन्धात भी है, अथच सब एकरस है--एक विशुद्ध आनच्दतत्व 
हारा हो मानों यह गठित है । 


गठित कहा अवश्य, किन्तु गठित नहीं है। इसका रहस्य 
बाद में स्पष्ठ करेंगे । एक चेतन्य स्वरूप आनन्दबन वस्तु ही 
मानों अनन्त पृुथक-पृथक अथ पृथक होते हुए भी अपुथक आकार 
में विद्यमान है । * 


यह देह आवरण से आच्छन्न हैं। यही लिझज्ञावरण है। 


महाकल्प का सृत्रपात ओर छिज्भावरण का. प्रारम्भ समकालीन 


रे 
नी 
[ 
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है। कल्पका आरम्भ होने पर लिझख़ववरण के ऊपर और एक 
आवरण पड़ता है--वही भौतिक आवरण है। इस भौतिक 
शरीर को कर्मदेह कहा जाता है। यह प्रत्येक कल्प में भिन्‍त-भिन्न 
होना है। कल्प के आदि में इस देह का जन्म होता है। कल्प 
के अवसान में इस देह का नाश होता है। इस देह का जीवन 
समस्त कल्पव्यापी है। इस देह की सत्ता भी भौतिक सत्ता है। 
इसको आश्षय करके ही कर्म-संस्कार क्रिया करता है। जो किसी 
कौशल द्वारा कर्म से अतीत हो सकते हैं वे ही भौतिक आवरण 
से मुक्त होकर मह्दाकल्प में प्रवेश करते हैं ।' 


यही लिंगावरण है। यह महाकल्प के आरम्भसे ही है। 
लिगर्भग न होते तक ही भहाकलप है-यही हिरण्पगर्भ का 
जीवनकाल है | लिगावरण से अव्याहृति पाये बिना स्वरूप-देह 
चेतन नहीं होता ! महाकल्प का भेद करना जो है, स्वरूप-देह 
की उपलब्धि भी ठीक वही है। स्वरूप-देह सच्चिदानन्दमय है, 
किन्तु लिंग का आवरण अपसारित न होने तक जीव उसका 
सनन्‍्धान नहीं पा सकता । जीव जिस प्राकृतिक सृष्ठि के प्रवाह 
मे पतित हुआ है उप्चका उद्देश्य है इसी आवरण का अपसारण । 
कर्म के स्लोत में जीव को चलना होता है। जिस जीव में जो 
गुण प्रधान है, उसे उसी प्रकार का कर्म साधन) करना होता 
है। तबे लिग-भंग होता है। महाकल्प के अवसान में यह 
निष्बल्त होता है। तब सैभी अपने-अपने स्वरूप-देहु में अवस्थान 
करते हैं । 


वास्तव में काल के स्रोत में विपरीत चलना होता है । 
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गरुरुवारा को बात नहीं कह रहा हूँ। काल की धारा पकड़कर 
जाने से विपरीत जाना ही होगा । काल के ओवत में जो महत्तम 
आंवर्त नाम से छोंकिक ह॒ष्ठि में विवेच्िित होता है, उस्तका भेद 
कर पामे से ही स्वरूप-देह का सन्धान पाने का भार्ग पकड़ा 
जाता है। काल का क्षुद्रतम आवर्त भेद करने पर यह सन्धघान 
मिल जाता है । 


महाकल्प ही लौकिक हिसाव से वृहत्तम आवर्त है--इसका 
भेद करना एवं महाप्रलय का साज्नी वतना लगभग एक ही 
बात है। लोकोत्तर दृष्टि में इससे भी बड़ा आवतं है। वस्तुत: 
उसे भी भेद करता होगा । तब स्वरूपदेहु का प्रकृत परिचय 
याने का उपाय आयत्त होगा । यह अति महाप्रलय का अति- 
ऋ्रमण है । प्रकृत प्रस्ताव में यही सुषुम्णा में प्रवेश है । योग व 
शब्द-विज्ञान की आलोचना के समय इसको चर्चा प्रासंगिक 
होगी | इस्तीलिए यहाँ अधिक नहीं कहा गया । अब सभझा 
जा सकेगा कि एक प्रकार से प्रत्येक का स्वरूप-देह ही भगवान्‌ 
अर्थात्‌ भगवदंश है। वही मानो बिम्ब है । एक ही महाबिम्ब 
परे अनन्त स्वगत भेद हैं। सबको लेकर ही एक अखण्ड भग- 
वत्सत्ता है। यह महासृष्चि और महाप्रलय के अतीत अवस्था 
है। यह बिम्ब ही मानो अनन्त प्रतिबिम्ब-हूपमें जगत में 
प्रतिभासमान हो रहा है। प्रत्येक बिम्ब का भगवतु-स्वरू्पात्मक 
आत्मबिम्ब में प्रवेश ही जीव की स्वरूप-स्थिति है। केवल प्रवेश 
नहीं, निर्मम का भी अधिकार रहना चाहिए। यह अति दुर्लभ 
अवस्था है। यही योग है। कोई-कोई इसको साथुज्य नाभ 
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देते है। काल की स्वाभाविक धारा का आश्रय लेकर ऊर्ध्य गति 
से इस अवस्था में उपनीत होना अति कठिन है। फिसी-किस्ी 
महाप्रलय में कीई-कोई व्यक्ति इस अवस्था को प्राप्त करते हैं । 
हां; साधना वे कृपा की धारा में काल की वज्चना करके इस 
अवस्था में जाने का कौशल है ! 


आत्मबिम्ब लाभ न करते पर भी आत्मशिम्ब के सहश 
विम्बलास अपेक्षाकृत सहज है। यह घुक्त-परुष-मात्र का ही 
होता है | 

स्वरूप-देहु सभी जीवों का एक जैसा नहीं होता । जिसका 
जो स्वरूप-देह है, उसके लिए वही प्राप्प है। प्रकृति के क्रम- 
विकास को घारा वास्तव में इस स्वरूप-देह को अभिव्यक्त 
करने के लिए एक कालूगत क्रिया मात्र है। स्वरूप-देह की 
अभिव्यक्ति ही मुक्ति है । 


स्वरूपन्पाप्त ये सब सुक्तपुरुष अभिनव सृष्ठि में नाना स्थानों 
पर नाना रूप में स्थिति व सब्चरण करते हैं । किन्त सृध्ति के 
सामयिक अवधान-काल में ये सब स्वरूप विशुद्ध चिद्राकाश 
में प्रतिष्ठित रहते हैं। सिद्धगर्णों में सभी अवस्थाओं में भगवत- 
सेवा सभी का मुख्य कार्य है । 

अब भगवत्तत््व के सम्बन्ध में कुछ बातें कही जा रही 
है पहले हही कहा गया हैं कि स्वरूप के साथ अनन्त शक्ति का 
नित्य सम्बन्ध है। कहना न होगा, यह सम्बन्ध शक्ति को व्यक्ता- 
वस्था में ही सम्भव है। जो इस अनन्त शक्ति के एकसाझ 
आश्रय हैं वे ही भगवान्‌ हैं। भगवान्‌ से (अन्य) शक्तिभानु- 

२ 
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सर्वशक्तिमान्‌ और किसी को भी नहीं कहा जा सकता। सुतरा 
स्वृह्प-शक्ति की सता ही भगवत्ता है। तटस्थ-शक्ति का एवं 
माया-शक्ति का अधिप्लान भी स्वरूप-शक्ति के द्वारा ही सम्पन्न 
होता है। जो स्वरूप-शक्ति-हीन हैं वे ही एक ओर जीव 
के और दसरी ओर जगत के अन्तर्यामी नहीं हो सकते | क्योंकि 
सूत्र धारण न कर पाने पर सूत्रधार नहीं बना जाता। सृत्र ही 
स्वरूप-शक्ति है जिसके द्वारा जीव और जगत्‌ को ज्ञान और 
कर्मपथ पर प्रेरणा दी जाती है। 


यह स्वरूप-शक्ति चित्कला के सिवा अपर कुछ भी नहीं 
है। इसमें अनन्त कलाओं का समावेश है, किस्तु अनन्त कलाओं 
में भी समाधान नहीं होता । षोडशी कछा में ही पूर्णता का 
स्वरूप स्फुट हो उठता है। सप्तदशी कला अनन्त कलाओं की 
प्रतीक-स्वरूपा है। यह महाशक्ति-रूप में नित्य जागरूक रहती 
है। कला के तारतम्य के अनुसार हो शक्ति का नित्यसिद्ध 
वैशिष्नय प्रकाशित होता है। सह्याक्ति वा सन्धिनी कला, 
चित॒शक्ति वा संवित्‌ कछा एवं आनन्दशक्ति वा छ्ादिनी कला 
वस्तुतः चित्कला का ही मात्रागत क्रसोत्कर्षजनित वेशिष्स्यमात्र 
है। चित्कका की उज्ज्वलता के जरा-सी क्षीण हुए बिना 
आत्मस्वरूप से अन्य और कुछ दिखाई नहीं देता । जीव और 
जगत को देखने जाएँ तो तदनुसार चैतन्य-शक्ति का संकोच 
आवश्यक है । जिस प्रकार अत्यन्त तीब्र ज्योति में आँख चौंधिया 
जाती है, केवल ज्योति ही दिखाई देती है, तद॒भिन्‍न दृश्य पदार्थों 
का दर्शन नहों होता, उसी प्रकार घित्कछा, के अत्यन्त अधिक 


१९ : श्रीकृष्ण-प्रधजभ 


मात्रा में प्रकाशित रहने से चेतन्थ से शिन्‍्ल और कुछ दृष्टिगोचर 
तहीं होता । जिस अवस्था में जीव और जगत्‌ का भाव तक 
नहीं होता, उस अवस्था में उनके नियन्त्रण का प्रश्न ही नहीं 
उठता । इसी कारण भगवान पूर्ण स्वरूप-शक्ति के अधिप्ताता 
हीने से जीव के हृदयस्थित अन्चर्यामी पुरुष-रूप में भी प्रकाशित 
नहीं होते, जगत्‌ के चालक पुरुष के रूप में भी नहीं । स्वरूप- 
शक्ति की कुछ न्यूतता हुए बिना यह नियमन-कार्य पिद्ध नहीं 
हो सकता । 

ब्रह्म में स्वरूप-शक्ति की अभिव्यक्ति नहीं है। इसीलिए 
ब्रह्म निष्किय व. उदासीन है। ब्रह्म जीव-भाव एवं माया का 
अधिष्ठान मात्र है। भगवान्‌ वें हैं, जिनमें स्वरूप-शक्ति की 
पूर्ण अभिव्यक्ति है। उनमें समस्त दक्तियाँ ही आश्वित हैं-- 
स्वरूप-शक्ति साक्षात्‌ झूप में, अन्यान्य शक्तियाँ स्वरूप-शक्ति 
वी मध्यस्यता में । किन्तु स्वरूप की जिस अवस्था में चित्कला 
पर्ण मात्रा में अभिव्यक्त वहीं रहती वह भगवद्भाव भी नहीं 
है, ब्रह्मभाव भी नहीं है, वही है परमात्मभाव | सुतर्श परभात्मा 
ही जीव और जगत्‌ के ईश्वर हैं। साक्षात्‌ रूप में भगवाच्‌ को 
जीव और जगत्‌ का ईश्वर कहना चलता नहीं । क्योंकि भगवत- 
स्वरूप पूर्ण चित्शक्तिमय होने के कारण वहाँ स्वभाव-सिद्ध रूप 
से जीव का कोई स्थान नहीं है एवं जड़ का भी कोई स्थान 
नहीं है--ःछ्ट चिद्ररूपा निज्ञशक्ति के विलास से ही भरपुर है। 
हाँ, परमात्मा भगवानु का ही एकदेश होने के कारण जो भी 
कोई धर्म, परमात्मा में प्रयुक्त होने योग्य है, वह भगवान में भी 
आरोपित होता है ! 
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परमात्मा पायाचक्र के अध्यक्ष हैं, जीव और भाया के अधि- 
घ्लाता हैं, दोनों के ही प्रभु हैं। योगी योग बहू से चित्तवृत्ति' 
एकाग्न क रके हृदयाकाश में जिनका दर्शन पाते हैं वे ही परमात्मा 
अर्थात्‌ परमात्सा के अंशभुत चेत्य पृर्ष या अन्तरात्मा हैं। वे 
देहयन्त्र के यन्‍्त्री हैं--वे द्रह्मा हैं अवश्य, किन्तु इनकी रृश्डि ही 
क्रिया है । इस दृष्टि के प्रभाव से देहयन्त्र चछता रहंता है। 
ये असज् होते के कारण देह में अभिभान-हीन हैं--अथच इन्हीं 
की दृष्ठि से देह संचालित होता है। जीव यन्वारूढू पशु है, 
देहात्मबोध से बढ़ है। जीव जब देहात्मभाव का त्याग करके 
अन्तर्मृख्त होता है, तभी परमात्मा का दर्शन प्राप्त करता है--- 
परमात्मा निर्लिप्त द्रष्ठ मात्र हैं, जीव स्वर्य को भी तब तदृरूप 
अनुभव करता है। यह जीव की भ्ुक्तावस्था है, द्रष्टा पुरुष-रूप में 
स्थिति है। अन्तर्यामी पुरुष को हष्टि ही तोसुह्णि है, उनका ज्ञान ही 
तो क्रिया है--इसे पुरुष मुक्त अवस्था में भी पहले अनुभव नहीं कर 
पाता | किन्तु पहले अनुभव ने कर सकते पर भी बाद में कर 
सकता है। वब फिर जीव नहीं रहता-जीव में ईश्वरत्य' अभि- 
व्यक्त होता है। वह तब द्रष्ठटा मार्च नहीं, दृष्टि द्वारा प्रकृति 
का नियामक होता है, वह तब प्रकृति का स्वाभी है। माया तब 
उसके अधीन होती है। यही योगेश्वर्य है । योगब ल ये प्रकृति 
से विविकत होकर पहले शुद्ध द्रष्मा या निष्किय चित्म्वरूप में 
अचस्थान होवा है, उसके बाद धीरे-धीरे इस प्रकृति को आयत्त 
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करके क्रियाशक्ति के द्वारा उसका नियन्त्रण व ईश्वरत्व-लाभ 
घटित होता है। बाह्य योग के द्वारा यहाँ तक ही होता है। 
इसके बाद अग्रसर होना हो तो अन्य उपाय को आवश्यकता 
हीती है। 

यह जो योगलब्ध ऐश्वर्य है, यह भी वस्तुतः भगवत्ता ही 
है । हाँ, यह मगवत्ता का पूर्ण स्वरूप नहीं--अंश मात्र है | अंश 
मात्र होने से ही योगी विश्व राज्य के अधीर्वर वा प्तायिक 
जगत के अधिष्लाता होते हैँ। जड़ साम्राज्य के सम्राट पद पर 
अभिषिवत होते हैं। यह भी चित्कला की ही भहिमा है, इसमे 
सन्देह नहीं । किन्तु अब भी जड़ सम्बन्ध अतिक्रान्त नहीं हुआ । 


किन्तु जड़ राज्य की भौति चिदानग्दमय साम्राज्य भी है ! 
उसका प्रभुत्व जिनमें निहित है, जो इस महान राज्य के अधीश्वर 
है, जिनके अनन्त ऐश्वर्य की कणिका मात्र का अवलम्बन करके 
कोटि ब्रह्माण्डभय मायिक जगत्‌ की विभूति प्रकाशित होती है, 
वे ही प्रकृत भगवान हैं। चित्कला की अभिव्यक्ति भव्यन्त अधिक 
सात्रा में न होने से भगवातु को पाया नहीं जाता ! योगी के इृष्ठ 
देव हुदय में निहित हैं, किन्तु उनको हृदय से बाहर लाना हो 
तो पूर्व वर्णित योग शक्ति की अपेक्षा और भी अधिक शक्ति की 
आवश्यकता होती है। योगी दर्शन पाता है स्वप्नवत्‌ ध्यान में 
भक्त पाता है साधारण जाग्रत्‌ भाव में । इसीलिए भक्‍त की 
अन्भृति में जो तृप्ति है, योगी की अनुभूति में उसकी भाश्या वही 
की जा सकती । 


यह अधिक शक्ति भवित से प्रा होवी है । भविंत स्वयं ही 
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अपने विषय को स्फुट कर देती है। भक्ति के विषय हैं भगवान । 
भक्ति के अनुशीलन के प्रभाव से भगवान्‌ आविर्धृत होते हैं, 
उनको साक्षात्‌ करते के लिए वृत्तिरोध नहीं करना पड़ता । 
वृत्ति की बाह्य अवस्था में भी उनको पाया जाता है, भाव का 
अंजन आज लेने प्र सभी इन्द्रियों द्वारा ही भगवातु का आस्वा- 
इन-लाभ किया जा सकता है। योगी को दर्शन होता है अन्तरा- 
काश में, भक्त को दर्शन होता है बहिराकाश में । योगी ज्योति- 
संय परुष-हप में हृदय में परमात्मा का दर्शन पाते हैं, किन्तु भक्त 
इन्द्रियग्राह्म बाह्य पुरुष की तरह बहिजंगव्‌ में भी भाव-संस्कृत 
इन्द्रियगोचर रूप में भगवात्‌ का दर्शद प्राप्त करते हैं । भवत 
प्रत्येक इन्द्रिय द्वारा ही भगवद-देह की अनुभूति पाते हैं, फिल्‍्तु 
योगी की इद्डानुभूति उस्त प्रकार की नहीं होती । 


भगवातु चिंदानन्द हारा गठित जीवन्त मुरति हैं । इस मूर्ति 
का रचयिता स्वयं भक्त है । 


भगवदनुभूति और परसात्मानुभूति के बीच मूलगत पार्थवय 
है । स्वरूप-शक्ति का किड्चित उन्मेष ने होने से परमात्मा को 
अनुभूति नहीं होती । जिस शक्ति के प्रभाव से यह अनुभूति हीती 
है, वह यद्यपि स्वरुप-शक्ति ही है, तथापि उसमें अतिसुत्रम रूप 
में भाया का आभास घिरा रहता है। परमात्मा माया के 
अभिष्ठाता हैं, जीव के भी अधिष्ठाता हैं; सुतरां जो शक्ति जीव 
व भाया को नियन्बरित करके रहती है, वही शक्ति परमात्म- 
साक्षात्कार के अनुकूल है। वह वस्तुतः स्वरूप-शक्ति होने पर 
भी चैतन्य को पूर्ण कला उसमें विकसित नहीं रहती । शास्त्रीय 
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परिभाषा के अनुसार कहा जा सकता है कि प्राकृतिक सत्त्वग्रुण 
जब रजसू व तमस्‌ गुणों द्वारा अभिश्नत न होकर अत्यन्त उत्कर्ष 
लाभ करता है, जब त्रिगुण का परिणाभ-स्वरूप चित्त विशुद्ध 
हीता है तभी यह परभात्म-दर्शन के लिए उपयोगी होता है | 
प्राकृतिक सतच्बगुण का अतिक्रम किए बिना परमात्मा का दर्शन 
नहीं किया जाता--भलछे ही यह भी सत्य है कि जब तक इस 
सत्वगुण में रजोगरुण की चब्चलता व विक्षेप एवं वमोगुण का 
जावरण व लय विद्यमान रहता है; जब तक चित्त अपने उपा- 
दान में सत्वगुण की पुष्ठटि से प्रबलता लाभ नहीं कर पाता, तब 
तक समाधि और समाधि-जनित प्रज्ञा का आविर्भाव हो ही नहीं 
सकता। शुद्ध चित्त में परमात्मा की अनुभूति होती है । इसी 
कारण परमात्म-दर्शन हृदय में ही होता है, क्योंकि हृदय ही 
बित्त के विश्वाम का उपयोगी अवकोश है। किन्तु जहाँ देह 
नहीं है, वहाँ हृदय कहाँ ? देह को ग्राश्नयय करके ही साक्षी 
और प्रेरयिता-हूप में परमात्मा, एवं कर्ता व भोक्ता रुप में 
गुणबद्ध जीवात्मा अवस्थान करते हैं। इससे समझा जा सकेगा 
कि प्राकृतिक पिण्ड में अवस्थित होकर ही साक्षी रूप में परमात्मा 
का अनुभव होता है; केवल साक्षिभाव से नहीं । प्रकृति व प्रक्ृति- 
पिण्ड के नियासक रूप में भी हृदयस्थ परमात्मा का अनुभव 
किया जा सकता है। कहना ने होगा, यह भी साक्षि-स्वरूप 
स्वयं की ही अनुभूति है। किन्तु भगवदनन्‍्दर्शन इस प्रकार से नहीं 
होता | चित्कला की पूर्ण अभिव्य्रित न होने तक पूर्ण चित्कलामय 
भगवत्‌-सत्ता का साज्ञातकार सम्भव तहीं है | स्वरूप-शक्ति का 
पूर्ण प्रकाश छ्वादिनी में है। ह्लादिनी के आश्रय के बिना अन्य 
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किसी उपाय से भगवदुदर्शन हो ही चहीं सकता । ह्लादिनी शक्षित 
का भी एक क्रम-विकास है । इस विकास के भिम्नतर स्तर से 
यदि ह्लादिनी शर्वित का स्फुरण होता है, तब भी वस्तुतः वहं 
हकृादिती शब्ित है, अन्य कुछ नहीं । इसीलिए उसी अवस्था में 
भी भगवद्-दर्शन सम्भव है। किन्तु प्राकृतिक चित्त को शुद्ध 
करके उसके द्वारा भगवत्सातज्नात्कार नहीं होता, हो भी नहीं 
सकता । क्योंकि भगवान प्राकृतिक सत्त्वगुण के अगोचर है । 
अप्राकृत सत््व या विशुद्ध सत्त्त ही भगवद्दर्शन के छिए सर्वप्रथम 
आवश्यक है। यह भुणबद्ध जीव का स्वायत्त नहीं है। यद्यपि 
जीव-स्वरूप के गम्भीरतम प्रदेश में कणारूप से अप्राकृत सत््व 
निहित है, तथापि उसको उद्विक्त करने के लिए बाहर से अप्ना- 
कृत सत्व का अनुप्रवेश झावश्यक है। विशुद्ध सत्तव ह्वादिनी 
शक्ति की ही वृत्ति है। सुतरां जब तक स्वयं भगवान्‌ साक्षात्त 
रूप से जीव में 'ह्लवादिनी शक्तित का संचार न करें अथवा 
क्लवादिनी शक्िति-प्राप्त भगवदुभक्‍त क्ृपा-हूप में इसे जीव को 
अर्पण न करें, तब तक जीव की स्वकोय सत्वबीज अंकुरित होने 
का अदकाश नहीं पाता। विशुद्ध सत्व का क्षोभ-जनित प्रथम 
उन्मेष ही भाव है, जो क्रश: परिणत होकर प्रेम का आकार 
धारण करता है। यह नित्य सिद्ध है; हां, साधना द्वारा हृदय 
में अभिव्यकत मात्र होता है। बस्तुतः: यहू साधना का फल नही 
है। साधना के साथ भ्रावोदय का जो कार्य-कारण-भाव देखा 
जाता है वह मोलिक नहीं। साधना अंभिव्यजञ्ञक है, भाव अंभि- 
व्यज्भघ | इस भाव को ही साध्यमक्ति कहते ट्रै--यह प्रेम का 
अंकुर स्वरूप है। भाव के आविषभूत होकर देहू, मन इन्द्रिय 
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प्रभृति में अवतोर्ण होने से इन सब वस्तुओं की जो परिणति होती 
है। उससे ही भाव के आ्ाविर्भाव का परिचय प्राप्त होता है। 
भाव ही भक्ति का बीज है, प्रेम उसका फल है। प्रेम भी 
ऋरमद: पुष्टिलास करके विभिन्‍्म प्रकार के विलास में श्रास्वादन 
के विभिन्‍न प्रकार-वैवित्य प्रकट करता है। प्रेम-विलाप का पूर्ण 
एवं परिणत स्वरूप ही राधातत्व है। इसका विवरण बाद मे 
दिया जाएगा । 


पूर्वोक्त विवरण से समक्का जाएगा कि जत्रिगुण के साथ 
सम्बन्ध का आभासमात्र रहने से भी भगवदनुभूति नहीं आती | 
भगवदनुभव के लिए चित्कछा का पूर्ण आविर्भावः आवश्यक है। 
जहाँ चित्कछा को अभिव्यक्ति एर्ण है, वहाँ अचिव या माया का 
आभास रहेगा क्योंकर [| इसीलिए चित्शक्ति के जितने, से विकास 
से हुंदय में परमात्मा का साक्षात्कार हो सकता है, उससे अधिक्ष 
उसका विकास न होते से हृदय के अतीत प्रदेश में भगवान का 
दर्शन नहीं मिलता । चित्शक्ति की यह पूर्णता विशुद्ध 'ह्लादिनी 
शक्ति की वृत्ति है एवं बिशुद्ध सत्व में उपनीत होती है | विशुद्ध 
सत्व का परिणाम. ही भक्ति है। जिन्होंने संबित्‌ व ह्लादिनी 
शक्ति-समवेत-सार का 'भक्ति' कहकर निर्दश किया है, उन्होंने 
बस्तुत: यही बात प्रकाशित की है | 


भगुवात्‌ का अमनुभव करने के लिए किसी इन्द्रिय का रोध 
नहीं करना होता, क्योंकि प्रत्येक इन्द्रिय की पूर्ण तृप्ति भगवद- 
श्रास्वादन से हो जाती है। किन्तु परमात्मा का अनुभव इन्द्रियों 
की अन्तर्मुखी गति हुए बिया नहीं हो सक्षता । अय्ली बात यह 
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है कि जीव अपनी भूमि का त्याग किए बिना भगवान्‌ को देख 
था जान नहीं पाता । चस्तुत: भगवाच्‌ स्वयं को स्वयं ही देखते हैं, 
स्वयं को स्वयं ही जानते हैं; स्वयं का स्वयं ही आस्वादन भी करते 
हैं। यही उनकी स्वरूपशक्ति क्री लीला है। जीव इस शक्ति के 
अनुगत होकर उन्हें देख भी सकता है, जान भी सकता है, एवं 


ग्रतन्त प्रकार से आस्वादन भी कर सकता है। यही भक्ति का 
खेल है| 


भगवदनुभूति एवं परमात्मानुभूति के सम्बन्ध में संक्षेप में 
दो-एक बातें कही गई हैं । अब बह्यानुभूति का वेशिष्य्य कहते हैं। 
जह्य स्वषठप-शक्तिहीन, अर्थात्‌ केवल स्वरूपावस्था में अप्ततु के 
समान हैं। अर्थात्‌ रहने पर भी न रहने के समान हैं। वे प्रकाश- 
स्वरूप होने पर भी स्वप्रकाशपदबाच्य नहीं हो सकते । प्रकाश की 
स्वरूपभूता विभर्श रूपा शक्ति ही प्रकाश को प्रकाश-हूप में परिचित्त 
करती है। अर्थात्‌ प्रकाश 'प्रकाश' है, इसकी उपलब्धि उप्तकी 
स्वकीय शक्ति के विमर्श द्वारा ही होती है। 


स्वरूप-शक्ति की संवित कला द्वारा ब्रह्म का यह स्वप्रकाश तत्व 
सिद्ध होता है! जिसको अह्मानुभुति कहा जाता है वही बहा का 
स्वप्रकाशत्व है । संवित्‌ शक्त द्वारा बह्मानुमृति सिद्ध होती है। 
इस अनुभूति में जीव की पृथक सत्ता का स्पष्ठतः अरह्नण नहीं 
होता या पृथक रूपेण वह पकड़ी नहीं जाती। उच्च समय जीव 
स्वयं ही स्वयं को ब्रह्म से अपृथक्‌ रूप में अनुभव करता है| यह 
अनुभव अखण्ड आनन्दात्मक है। यह देश-काल प्रभृति उपाधियों 
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से परिच्छिन्न नहीं । जो लोग विशुद्ध ज्ञानपथ के पथिक हैं वे दाद 
संवित-शक्ति के प्रभाव से अभेदज्ञान खूप में बह दर्शन करते हैं | 


बरह्मानुभूति, परमात्मानुभूति व भगवदनुभूति--वीनों अनु- 
भूतियों को ही भली प्रकार समझना आवश्यक है। और भी स्पष्ठ 
करके कहने की चेष्ठा कर रहा हैं। बहा निर्विशेष होने से 
बअह्यानुभति' नाम से किसी पारसाथिक अवस्था की स्वीकार नहीं 
किया जा सकता। अधिन्तय स्वरूप-शशित का ही नामान्तर है 
'विशेष' । ब्रह्ममें स्वरूप-शक्ति स्वीकृत ने होने से ब्रह्मानुभति का 
कोई अर्थ ही नहीं रहता। क्योंकि प्रकाश की प्रकाशमानता ही 
स्वरूप-द क्ति का व्यापार है उसके अभाव में न प्रकाश: 
प्रकाशेत' । वस्तुत: अनुभति-हीन चित्त्वछूप में स्थिति ही ब्नह्म 
है--यहु वाक्य व भवकी बृत्ति के अग्ोचर है। स्वरूपभता' 
शक्षित के द्वारा ब्रह्म का प्रकाश होता है। यह झपने निकट अपना 
प्रकाश है एवं स्वयं से ही प्रकाश है। यह शकित ब्रह्मस्वरूप से 
भिन्‍न नहीं । इसीलिए ब्रह्मात्मक प्रकाश को स्व-प्रकाश कहुकर 
वर्णन किया जाता है। 


हृष्ठान्त रूप में एक विशाल ज्योति: का अरहण करते हैं । 
ज्योति: से भिन्‍म अन्य किसी शब्द द्वारा इसे ठोक-ठीक समझा 
नहीं जाता, इसीलिए ज्योति: कहा | वस्तुतः ज्योति: भी स्वरूप 
का ठीक ब्राचक शब्द तहीं है। ऊपर, नीचे, आठों दिशाओं 
मे--सर्वत्र एक अख्धण्ड अनन्त ज्योति: अपने आलोक में स्वयं ही 
देदीप्यमान है। देखने वाले से पृथक कोई नहीं है, दृश्य भी कोई 
पुथक्‌ नहीं, मानों ज्योति: ही द्वष्ठा है, ज्योति ही दृश्य है ज्योति 
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ही दर्शव है। स्वछप मानों स्वयं में स्वयं ही विश्वान्त है, तरंग 
नहीं, ज्षीम नहीं, हिएलोल नहीं, स्पन्दन नहीं, क्रिया-विकार नही, 
केवल एक प्रश्ञान्त चेतन्यमग अवस्था है। निद्रा नहीं, स्वप्ल 
नहीं, जागरण नही, स्वयंप्रकाश विशुद्ध चेतन्यमात्र है, यही 
सब्चिदानन्दभय बहाभाव है। 


बहमका अनुभव संवितशक्ति का प्रकाश हैं। इस प्रकाश मे 
वैचित्य का भाव नहीं रहता । यह बत्ता, ज्ञान व भानन्द पूर्ण है 
किन्तु वैचित्यहीन है। इसमें द्रद्ठा और दृश्य का परस्पर भेद 
भी नहीं है, दृश्य का स्वगत भेद भी नहीं । एक बेचिव्यह्टीन 
अभिन्न सत्ता अपने आधार में स्वयं हो विद्वमान रहती है। 


जब इस स्वप्रकाश ज्योति: को केन्द्र बब)।कर कोई जड़पिण्ड 
रचित होता है, जो इसी ज्योति के प्रकाश से प्रकाशित एवं इसी 
की शक्ति से शक्तिमाव होता है; तब यह ज्योति: स्वप्रकांश रहते 
हुए भी पर-प्रकाशक अवस्था को प्राप्त करती है। यह ज्योति: 
ही तब मल जड़ सत्ता माया को आविष्ठ करती है एवं माया के 
कार्यभत पिण्ड में अवस्थित रहुकर उसके ज्ञान व क्रिया की धारा को 
तियन्जित करती है। ज्योति! स्वतः शुद्ध रहफर भी जिस शक्षित के 
प्रभाव से माया का दर्शन व चालना करती है-बही उसकी स्वछपू- 
शर्क्ति है। स्वरूपशक्ति बह्मानुभूृति के समय अन्तमु ख थी, अब 
वह बहिर्मख होकर बहि रड्ा शक्ति माया का दर्शन करती है। अब 
बह ब्रह्मज्योवि:' पद-वाच्य नहीं है! यह परमात्मा हैं" जिनका 
अनुभव हृद्य-परदेश में होता है । 


संवित्शवित को अन्तर्मंख हृष्ठि में अभेद दर्शन होता है। इसकी 
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बाह्य दृष्टि में माया-दर्शन होता है,-- भायिक जगत की सृष्ठि होती 
है और मायिक सृक्ति का नियमन होता है। एक शक्ति का निममेष 
है, दूसरा उसका उत्मेष है। व्यवहारतः: एक के बाद दूसरी का 
आ्रविर्भाव होता है। किन्तु तत्वत: दोनों ही युगपत्‌ विद्यमान रहते 
हैं। जब कोई भी वर्तमान नहीं है ऐसा समझा जाता है, जब शक्ति 
अन्तम्मु ख भी नहों होती, बहिसु ख भी. नहीं, तब ब्रह्म-साक्षात्कार 
अथवा परमात्मसाक्षात्कार अथवा परमात्मकतंक मसाया-दर्शन 
कुछ भी नहीं रहता । जो रहता है वही बहा है--बह सव होते 
हुए भी असत्कल्प है, उसका स्वप्रकाशत्व भी एक प्रकार से असिद्ध 
है। वही अलख है। 


ब्रह्म-शुन्प-जगत्‌, यही सृष्टि-विकास का क्रम है। ब्रह्म पूर्ण 
है--उपमें अभाव नहीं, शुन्य का अवकाश भी नहीं। इसीलिए पूर्ण 
होकर भी वह अव्यक्त है। शृन्य-्सृष्ठि के साथ-साथ हो ब्रह्म 
अनुभूति-गोचर हो गये--व्यक्त हुए, जैसे महाकाश् में सर्य मण्डलू, 
ठीफ उत्ती प्रकार। साथ-साथ हो द्रष्टा का स्फुरण हुआ । शून्य 
से अतीत अवस्था में द्रष्टा कहाँ ? वह अभेद श्वचा है । यहू शूत्य 
हुआ हृदय; जगत है बेहे। श्ृन्य-स्थति ब्रह्म ज्योति का प्रतिबिम्ब 
हुआ परमात्मा; देह के मध्य हुदय में परमात्मा का दर्शन होता 
है। तब देह रहता है पर भभिमान नहीं रहता, 'दिह है! ऐसा बोध 
नहों रहता । क्योंकि देह-घोधष ही परभात्म-दर्शन में प्रतिबन्धक 
है। अब च, देह न रहने पर भी परमसात्म-दर्शन नहीं ही सकता । 
विदेह कैवल्य में परमात्मा कहां ? 


किल्तु भगवदद्र्शंव इस प्रकार का नहीं है। ब्रह्म-दर्शन 
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हीता है वृत्ति निरद्ध होने पर, परमात्मदर्शन होता है बृध्धि की 
एकाग्रता में, भगवददर्शन होता है वृत्ति-वैचित्य में। प्रथम भे 
वृत्ति का उपग्त होता हैं । उसके बाद इस निरद्ध दक्षा में महाशन्य 
में ज्योतिःपिष्ड के उदव की भाँति एक ज्योति: उदित होती है। 
ये ही परमात्मा हैं। इसके बाद इस एक में ही, एकत्व के अविरोध 
में ही, अनन्त वेचित््य खेलने लगते हैं। यही भगवद्धाम है। तीमों 
ही अद्देत हैं। प्रथम से द्वैव-निवृत्ति सिद्ध हुई। द्विंदीय में अद्वेत की 
शर्वित की स्फूति हुई $ तब उसके बहिर्मुख होने के कारण इस 
स्फूर्ति के साथ जीव और जगतु का विकास हुआ | तृतीय में 
गवित अन्तर्मुख होने से अद्वेत के मध्य ही अनन्त वेचित्य के विल्ास 
की उपलधि हो रही है। जागतिक अवस्था के हृष्टान्त में कह 
सकते हँ--ब्रह्मदर्शन सुयुप्तिवत्‌ है, परमात्स-दर्शव स्वप्नवत्‌ एवं 
भगवददर्शन जाग्रदवत है। 


ओर एक दृष्टि से भी देखा जा सकता है। ब्रह्म में जगत 
का उदय है, ब्रह्म में ही जगत की अवस्थिति है और ब्रह्म में ही 
इसका अवसान भी । परमात्मा अपनी दृष्टि द्वारा जगत के प्रत्येक 
व्यापार के व्यज्िि व समष्टिभाव से नियाभक हैं। किन्तु भगवान 
जगत्‌ व सृष्टि से अतीत हैं। उनके साथ साजक्षात्‌ रूप से सृष्टि 
का कीई भी सम्बन्ध गहीं। सृष्टि का अधिष्ठान ब्नह्म है, एवं 
सृष्टि का कारण हैं परमात्मा और झाथा। भगवान्‌ सृष्टि से 
माया से बहुत दूर हैं। हु 


जीव जब तक भाया के आवरण में आछुन्न रहता है, जब 
तक उसका ज्ञान-चन्ु उन्मीलित नहीं होता, तब तक भेदज्ञान 


बह 
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निवृत्त नहीं होता, तब तक अव्वित-प्रतिष्ठा सम्भव नहीं है। भग- 
वत्कृपा का किडिस्वितु प्रकाश होने से ही जीव अपरोक्ष बह्मानुभूति- 
लाभ करके माया के अधिकार से प्रुक्‍्त होता है। माया व भापिक 
जगत अब उसके भोग-नेत्र कै विषय नहीं बचते। ब्रह्मनुभूति के 
समय एकमात्र अ्दैत बअ्रह्मसत्ता ही अर्थात्‌ आत्मसत्ता ही स्व- 
प्रकाश रूप में, विशाजती है। उसी निविकल्प चैत्तत्य में जगत्‌-बोध 
चिरकाल के लिए अस्तमित रहता है। भगवत्कृपा व चितलाकित 
का तीव्रतर संचार ही तो आत्मस्वरूप या ब्रह्म-स्वरूप चित्कला के 
साहुधर्य के कारण परमात्मरूप में प्रकठ होता है। परमात्म-भाव 
में स्थिर होने के पहले परमात्म-भाव का साक्षात्कार होता 
है। जीव तब साक्षिख्प सेया शुक्‍त पुरुष के रूप में प्रकृति 
व उसकी क्रीडा का दर्शन करता है। भोकतृभाव भर नहीं 
रहता | ब्रह्मज्ञान लाभ से पहुले बद्धजीव जिस प्रकार जगत्‌- 
दर्शान करता था--यहू उस प्रकार का दर्शन नहीं है। यह 
भुवत पुरुष का दर्शन है, परमात्मा के साथ थुक्षत भावष में 
दर्शन है, प्रेक्षववत्‌ दर्दान हैं। इसके बाद परमात्मा के स्वरूप में 
स्थिति होती हैं। जब परमात्मा की दंष्षि ( जो कि क्िया- 
शत है ) की साक्षात्‌ उपलब्धि हो जाती है, तब जीव स्वर्ग ही 
परमात्मा है। तब उसकी हूष्टि द्वाराही प्रकृतियन्त्र व देहयस्म 
चालित होता है। मगवत्कृपा का और भी अधिक संचार होने पर 
फिर मुक्‍्त;पुरुष-भाव भी ,नहीं रहता, साक्षिभाव भी नहीं, पूर्ण 
परमात्मभाव भी नहीं । भगवद्दर्शन भी नहीं रहता । जगत 
फा नियन्त्रण भी नहीं रहता। द्वष्ठा भी नहीं, दृश्य भी नहीं, 
दर्शन भी नहीं, अथ क. सब ही है। 
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'. अनन्त वेचित्यमंध, चिदानन्दभम लीला राज्य तब खुल 
जाता है। कित्तु जीव का उसमें प्रवेश नहीं है। भाया व 
प्रकृति का भी उत ( छीला राज्य ) में संचार नहीं। अथ च 
“नहीं है” यह भी कट्ठा नहीं जा सकता। 


किस प्रकार यह होता है, वही अब कहते हैं। 


पहले ही कहा गया है कि भगवद्ध-राज्य में त्रिगुण का कोई 
सम्बन्ध नहीं है। सुतरां त्रियुणात्मिका प्रकृति के कार्यरूप जगत 
का कुछ भी वहां नहीं रह सकता। इसी कारण इस धाम 
की प्राकृतिक जगत्‌ के अतीत्त, यहाँ तक कि प्रकृति व माया 
से भी अतीत कहा जाता है। जीव जब तक प्रकृति के बन्धन में 
में आबद्ध रहता है तक तक इस परम घाम का कोई सन्धान 
नहीं पाता, यहाँ तक कि मायातीत हो जाने पर भी पा ही 
जायेगा इसको कोई स्थिरता नहीं है, क्‍यों कि वह दीर्घकाल 
तक तटस्थ भूमि प्र भी रह जा सकता है। मुख्य बात यह 
हैं कि जब तक जीव के अन्तःस्थित आनन्द का प्रतिब्रिम्ब 
अर्थात्‌ ज्लादिनी शक्ति की प्रच्छत्त सत्ता उद्दोपित नहीं होती, 
जब तक भाव का विकास नहीं होता, तब तक ज्लादिनी शक्ति 
के विलास का आस्वादन करने _की उसमें योग्यता नहीं 
रहुती | अर्थात्‌ तब तक वह श्रीभगवातु के छीलाभण्डल में प्रवेश 
/ नहीं कर सकता । द रे 

भगवद्धाम अद्वेत चिंदानन्दसय है । वहां पर अन्त 
वैचित्र्य रहते पर भी सब कुछ ही एक के द्वारा अनुप्राणित है 
एवं यूछत: एक शक्षित से ही सबका स्फुरण होता है .। बहाँ पर 
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भवत और भगवान्‌ , भगवात्‌ का अनन्त परिवार, अनन्त प्रकार 
का हृश्म-समूह, सभी भावमय है | यह भाव हो स्वभाव है। 
इस भाव के अनुगत न होकर स्व॑तन्त्र रूप से जीव लीला-राज्य 
में प्रवेश नहीं कर सकता। यह अनुगत-भाव ही जीव की 
परतन्त्रता है, यही उसका कैड्ूर्थ या दास्य है। 


जीव किसका अनुगमन करता है ? इस प्रश्न का उत्तर 
एक ही वाक्य में कहे तो कह सकते हैं कि जीव स्वयं के स्वभाव 
का ही अनतुगमन करता है । सुतरां नित्य छीला में अनुगत रूप 
में ही जीव की स्थिति है। यही उसका लीलानन्द-आस्वादय 
का एकमात्र द्वार है। इसके क्रम-विकास से किस-किस अवस्था 
का स्फुरण होता है, उसकी यथासमय आलोचना करेंगे । 


ब्रह्म, परमात्मा और भगवानु--तीनों अनुभूतियों में प्रत्येक 
को ही एक-एक स्थिति की अवस्था है। स्थिति प्राप्त होने पर 
एक अनुभूति से दूसरी में उत्तीर्ण हो पाना कठिन हो जाता है। 
यथा ब्रह्मनुभति के फलस्वहूप ब्रह्मस्थिति प्राप्त करने के बाद 
परमात्मा को अनुभूति प्राप्त होना कठिन है, उसी प्रकार पर- 
मात्मा की अनुभूति के फलत: परमात्मस्वरूप में स्थिति-लाभ 
कर लेने प्र भगवदनुभूति-लाभ कठिन है। वस्तुत: भगवद- 
नुभूति भी अनुरूप स्थिति में पर्यवसित हो जा सकती है। जिसे 
पूर्णत्व की आकांक्षा है उसके लिए किसी भो स्थिति से 
आवद्ध होने की सम्भावना नहीं है । क्योंकि प्रत्येक स्थिति को 
प्राप्त करके एवं उसका अतिक्रम करके ही उसे चलना होता 
है। नित्य लीला में जिनका वरण हुआ है वे परिपूर्ण स्थिति 

रे 
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लाभ करके भी उम्त स्थिति से आबद्ध नहीं रहवे--वे तृप्त होकर 
भी अतृप्त हैं। नित्य मिलन के बीच भी थे नित्य विरह का 
अनुभव करते हैं। विरहु का अनुभव करते हैं अत: उनका 
मिलत झार्थक नहीं है, यह भी नहीं, पन्चान्तर में रू तो उनका 
मिलन नित्य है अतएवं उसमें विरह का उत्मेष नहीं रह सकता, 
यहू भी नहीं है । चस्तुत: परत्येक्त स्थिति ही पूर्ण स्थिति है । 
ब्रह्मर्प में जो वस्तु अभिन्‍व-सत्ता-स्वरूष है, परमात्मरूप में वही 
वस्तु अनन्त जीव व अनन्त जगत की एकच्छत्र सम्राट है। 
पक्षान्तर में भगवदरूप में वही एक ही वस्तु अपने ही बीच, 
अर्थात्‌ स्वीय अछण्ड अनन्त सच के बीच अपने त्वरूपध्य अनत्स 
साम्राज्य की अधीश्वर है। पुनः भगवद्रूप के मध्य वही एक 
ही चस्तु चिदानन्दमम अखण्ड अधितोय-सम्राद-भाव के भी पार 
होकर अविन्त्य माधुर्य-भाव के आरबादन में स्वय॑ में स्वयं ही 
विभोर है। प्रत्येक स्थिति ही पूर्ण है, अथच चरम कोई भी नहीं । 
पुन: चरम नहीं है', यह भी नहीं कहा जा सकता । क्योंकि जिसकी 
जिस प्रकार की हष्मि एवं लक्ष्य है वह तदनुरूप सत्ता में ही 
चरसत्व का अनुभव करके पूर्ण वृप्रि-ठाभ कर छेता है। यह 
जो महास्थिति में भी अनन्त चलिष्णुता है, यह जो पाकर 
भी आशा ने मिटना है-पर्पूर्णतम तुृत्रि में मी अध्ृप्ति का 
पुनरुदय है, यह जो भाव के मध्य में अभाव की अनुशूति है, यही 
नित्यानन्दमय स्वन्नाव का खेल है। कुछ भी नहीं है, अथच 
सभी कुछ है। पक्षात्तर में सभी कुछ है, अथव कुछ भी नहीं 
है। दोनों ही एक हैं--दोनों में कोई भी भेद नहीं है। वही अद्य 
आस्वादन का निष्कर्ष है । 


| 
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शक्ति व शक्तिप्नान्‌ु के बीच पार्थक्य यह है कि शक्ति भें 
संकोच व विकास ये दो अवबस्थाएँ हैं। किन्तु शक्तिभान्‌ की 
स्थिति में कभी भी कोई परिवर्तन नहीं होता--बह नित्य ही 
साज्जिरझुप में अपनी शक्ति की संकोच-विकास-रूप क्रीक्षा देखते 
रहते हैं। किन्तु बस्तुत: यह भी चरम बात नहीं है । क्योंकि 
यह अपनी शक्ति की क्रीड़ा देखना भी शक्ति का ही कार्य है । चह 
अन्तरज्ध शक्ति हो सकती है, किन्तु वह भी है तो शक्ति ही । 
सुतरां इस देखने की भी, भाव एवं अभाव, दोनों अचस्था विद्य- 
मान हैँ। जब इस देखने वन देखने का पार्थक्य लुप्त हो जाता 
है, अथच देखना भी रहता है न देखना भी रहता है, उन 
दोनों के बीच कोई भेद बहीं रहता, वहीं प्रकृुत अद्वित' 
अवस्था है। 


जो भी हो, इतने भीतर प्रविद्न न होकर कुछ बाहर-बाहर 
से ही कुछ-एक बाते कहते हैं । मायाशक्ति एचं उसके अन्तर्गत 
जो सब अबान्तर शक्ति हैं उनका स्फुरण होने से ही बह्माण्ड- 
प्रभूति सृष्टि का विस्तार आरम्भ होता है। पुतः इस समस्त 
शक्ति के प्रत्याहरण के साथ-होथ समग्र मायिक थचुष्टि संकुचित 
होकर कारण में अन्तर्लीन हो जाती है।*जिस समय समग्र मा्थिक 
प्रपश्ष समप्वि-हप में उपसंहुत होता है तब जो जीवाणु-पुरुज 
माया के अन्तर्गत कियी न किसी तत्व को आश्चय करके, देहेस्द्रिय- 
युक्त होकर, कार्य व “भोगपथ में “विचरण “क्र रहे थे वे लोग 
अपने-अपने आश्रयभूत तत्त्व में सुप्रवत्‌ लीन होकर रहते हैं । ये 
समस्त मायिक तत्त्व प्रकृति-विक्ृति-रूप से क्रमामुखवार छीन होते- 
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होते चरम अवस्था में मूल प्रक्षति में छोन हो जाते हैं । एक 


महाकल्प के बीच एक सहाजीव अज़िरूप से मायाचक्र से 
निष्क्रान्त होता है। अन्यान्य जीवों में से कुछ-एक इस महाजीब 
के साथ अभिन्‍न रूप से हो, अथवा भिन्‍न रूप से ही हो, उसका 
आश्रय लेकर उसी के साथ-साथ स्थिति-लाभ करते हैं। इनकी 
क्रमोन्‍न्नति की धारा स्वतन्त्र है। द्वितीय महाकल्प परे पुनः पहली 
सृध्ति की भांति इस सृष्चि का विस्तार होता है। अनेक नवीन 
जीव तब अनादि सुषुप्ति से उत्यवित होते है। प्राचीन जीवों 
में से अनेक जीव पुनरद्ठभूत होते हैं। जो सब जीव विवेकज्ञान 
के प्रभाव से तटस्थ भूमि में अवस्थित होते हैं, वे पुनः मायाचक्र 
में छीट आते हैं। ऊर्ष्व॑ उत्यित होने में उपयोगी आकर्षण 
भिलछ जाते पर ऊपर उत्वित होकर भगवदधाम में प्रवेश करते 
हैं। जब तक वैसा अवस्तर नहों आता, तब तक तटसथ भूमि 
में ही प्रतीक्षा करते हैं। 


कहना न होगा, तटस्थ शक्ति का भी संकोच-प्रसार होता 
है। तटस्थ शक्ति को संकोच्र अवस्था में समस्त जीवाणु तटस्थ 
भूमि में अन्यकारमय अथवा आझालोकमय प्रदेश में सुप्रवत विद्य- 
भान रहते हैं। यह एक-जातीय कैबल्य है। जब वटस्थ शक्ति का 
ज्ञोभ होता है तब ये सभी अप उद्रिक्त होते हैं एवं भर्न्तानिह्ठित 
अभाव की ताड़ना से व्याकुल हो उठते हैं । पूर्ण चैतन्य परिच्छिन्न 
होकर ही अणु-चेतन्य का आकार घारण करता है। यह व्यापार 
ग्रनादि-सिद्ध होने पर भी तात्विक विश्लेषण की स्पष्ठता के 
लिए तत्त्व-बोध की दृष्ठि से असंकुचित एवं संकुचित अवस्थाओं 
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में एक क्रम स्वीकार करना ही होता है। चेतन्य ही आनन्द है । 
पूर्णावस्था में चेतन्य के साथ आनन्द का पृथरभाव नहीं रहता 
एवं अपृथग्भाव भी नहीं रहता । उस समय दोचों ही एक है। 
किन्तु अपुर्ण अवस्था में अर्थात्‌ जब चेतन्य अपने स्वातन्त्य बल 
से स्वयं को संकुचित करके अणशुरूप धारण करता है तब 
चिदंश से आनन्दांश पृथक्‌ हो जाता है। इसके फलस्वरूप 
अगुचेतन्य अर्थात्‌ चिदरणु में आनन्दांश का अभाव रह जाता है। 
यही चिंदणु की चंचलता का मूल कारण है। चेतन्य के संकोच 
के साथ-साथ ही अचिदरूपिणी माया बाहर से आकर उसे 
अपनी छाया प्रदान करती है। इसी कारण चिंदणु के गर्भ 
में उसके स्वरूपभूत व स्वधर्म आनन्द का प्रतिबिम्ब रहने पर 
भी वह माया के आवरण से अनाच्छन्न होकर रहता है । अणु 
में केवल अस्फुट अंभाव-बोध मात्र रहता है ! यही अस्पष्ठ स्थिति 
के रूप में ही पुनः पुनः उसको आनन्द के सच्धान के लिए 
चालित करता है । इसी कारण क्षोभ के साथ-साथ जीव में 
अभावन्नोध जाग उठता है। चस्तुत: जड़ राज्य अर्थात्‌ माया 
राज्य में भी इसी के अनुरूप व्यापार संधटित होता है | वास्तव मे 
भायिक जगत्‌ का जो प्रतिक्षण परिणाम है वह भी इस सूप्त 
आलन्द को पुनः प्राप्त होने के, लिए ही है। चिदणु के सहयोग 
के बिना अचिदणु इस आनन्द या साम्यावस्था को प्राप्त नहीं कर 
सकता । इसी कारण अचिदंणु को भी चिदणु की अपेक्षा है । 
पक्षान्तर में चिदणु भी अचित के साहाय्य के बिना आनन्द- 
लाभ नहीं कर सकता, अतः बचिदणु की अपेक्षा रखता है। 
वस्तुत” आनन्द के लिए दोनों को दोनों की अपेक्षा है। 
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आनन्द ही पूणता है। बाद में हम छोग समझ पायेंगे 
कि चितु व अचित्‌ दोनों को सार्थकता इस प्राप्ति में ही निहित है। 
क्षर, अक्षर व पुथ्षीत्तम इन तीम तत्वों का यही रहस्य है। 
क्योंकि पृष्षोत्तम क्षर एवं अक्षर इन परस्पर विरुद्ध धर्मों के 
समन्वय हैं । पूर्ण चेतन्य, जिसका नामान्तर पृ्णनिन्‍्द है, अखगड 
ससास्वरूप है। यही सच्चिदानन्द है, किन्तु खण्ड सलात्मक 
अणुचेतन्य में आस्वादन भी नहीं है, बोध भी नहीं है! यह 
प्रसुप्त भाव की अवस्था है। इसके पश्चात्‌ ज्ञोभम का उदय 
होने पर पूर्ण रहने पर भी अधूर्णवत्‌ प्रतिभासमान होता है । 
व्यापक चैतन्य अणुचैतन्य में परिणत होता है एवं चेतत्यात्मक 
होने के कारण यह अणगु बस्तुत: आननद-स्वरूप होने पर भी 
आनन्द के अभाव में चश्चल होकर इतस्तत: परिश्रमण करता 
है । यह अभाव-अवस्था है। इसके पश्चात्‌ जब यह अशा प्रत्या- 
वर्तन की ओर व्यापक के साथ मिलता है-जब बहिरज्धा 
भाया की छाया उसके स्वरूप से अपनमत होती हैं तब उसका 
सप्रग्र आनन्द लौट आता है। स्वयं के स्वरूपभूत एवं स्वरूप- 
धर्मभूत आनन्द को लौटा हुआ प्राकर अशु-बेतन्य विशु के 
साथ बोगावस्था में उसी पूर्णाननद का आस्वादत भ्रनेक प्रकार 
से प्राप्त करने में समर्थ होता है। यही स्वभाव अवस्था है। 


हमने जिस शक्ति के संकोच व विकास की बात कही है 
वह अन्तरद्भा व स्वरूप-दक्ति के सम्बन्ध में भी प्रयोज्य है। 
स्वरूप-शक्ति की संकोच-अवस्था में शक्ति स्वरूप में -लीम हो 
जाती है। प्रसार-अवस्था में बह पुनः स्वरूप से प्रसारित होती 
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है। अप्चकालीन लोला-रहस्य का उद्घाटन करने जाएं तो स्वरूप- 
शक्ति में भी जो संकोच व प्रश्षार वर्तमान है वह स्पष्ठ देखा 
जा सकता है । स्वरूप-शक्ति के राज्य में अणुचेतन्य का प्रवेश 
होने पर स्वरूप-शक्ति का अनन्त विछास वस्तुत: तब अथु- 
चतत्य के ही आनन्द-वर्धन में लियुक्त रहता है। यदि अणु-रूपी 
अंश विभुरूपी अंशी के साथ मिल्ित न हो तो नित्यलीला का 
भी आस्वादन-ग्रहण कौन करेगा ? यद्यपि अगु अनुगतभाष 
से ही इस आस्वादन को प्राप्त होता है, तथापि यह सत्य है 
कि यह अनन्त लीछा-विलास उसी के लिए हैं। स्वभाव में 
प्रवेश करना हो तो अनुगत होना ही पड़ता है) वस्तुत: भगवर- 
स्वरूप व स्वरूप-शक्ति इन दोनों को आश्रय करके जो अनन्त 
लीला-विलास अविच्छिन्न घारा में प्रवाहित हो रहा है वह 
जीव के ही भोग के लिए है। अथच जीव जीव रहते हुए भोग 
करने का अधिकारी नहीं है। जीव की आत्म-बलि पूर्ण हुए 
बिना उसकी आत्म-प्रतिष्ठा पूर्ण नहीं हो सकती । 


भाया-शक्ति का विस्तार अनन्त ब्रह्माण्डरूप में अव्याकृत 
आकाश के मध्य प्रकाशित है। चित्शक्ति का विस्तार अनन्त बवैकुण्ठ- 
रूप में चिदानन्दाकाश में प्रकाशित होता है। अनन्त वैकुष्ठ 
को समा महाविकुष्ठ-हपी साम्राज्य जिस आकाश में विद्यमान 
है, वही चिदाकाश है । अनन्त ब्रह्माण्ड की सभष्ति जिस महा- 
शूग्य में प्रकाश पाती है, वही अव्याकृत आकाश अथवा अचिदा- 
काश है। दोनों के बीच जो साम्यरूपा शुद्धा शक्ति विराज रही 
है, उच्ती का नाम है पिरजा नदी । इसी कारण जीव को 
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भगवद्धधाम में जाना हो तो पिण्ड से ब्रह्माण्ड में, ब्रह्माण्ड से 
उत्तीर्ण होकर विरजा में अवगाहुन करके यहाँ से उत्यित होकर 
चिदाकाश-स्थित भगवदराज्य में प्रवेश करना होता है। प्राकृत 
शरीर और इन्द्रिय प्रभूति को लेकर भगवद्धघाम में प्रवेश नदी 
किया जा सकता। इसी कारण पहुले स्थूल, सुक्म, कारण 
इन तीनों शरीरों का सदा के लिए विसर्जन करके एवं विशुद्ध 
सत्त्वमय अप्राकृत विग्नह ग्रहण-पूर्वक भगवद्धधाम में प्रवेश करना 
होता है। पहले हमने जो स्वरूपदेह की बात कही है, यह 
अप्राक्नषत देह बस्तुत: उसी का अन्य ताम है। इसके सम्बन्ध में 
बहुत कुछ कहने का है, क्रमशः कहेंगे । 


स्वरूप देह, भगवद्गधाम प्रभृति के वर्णन के प्रसंग में अप्राकृत्त 
जगत्‌ की बात भी कुछ-कुछ कही गई है। अप्राकृत जगत की 
बात सुनकर विच्रलित होने का कोई कारण नहीं हैं। यद्यपि 
प्रचलित दार्शनिक शास्त्र में एवं तदनुकुल साधना में निरत साधक- 
श्रेणीमें अप्राकृत जगत का कोई भी सन्धान नहीं मिलता, तथापि 
यह सत्य है कि सब देश व सभी कालों में किसो-किसी बविशिश्त 
साधक वसाधकसप्प्रदाय ने अप्राक्षत जगतु का सन्‍्धान पाया है एवं 
किसी न किसी प्रकार से उसका आभास भी दिया है। इंस प्रश्न 
की सम्यक आलोचना ऐतिहासिक हृश्षि से करने का हमें कोई 
प्रयोजन नहों है। इसीलिए इस विषय को अप्रासद्धिक मान 
कर कोई समालोचना नहीं की गई । 


२ 
शर्ति-धाम-- छीला-भाव (कर) 


प्रकृति त्रियुणात्मिका है। सृश्नि के आरम्भ में जब ग्रंणत्रय 
की साम्यावस्था भज़ होती है तब क्रमशः प्रकृति से तत्वसमृह 
का आविर्भाव होता है । तत्वान्तर-परिणाम निष्पन्न होने पर 
इन सब तत्वों ढ्वारा भोगायतन देह, भोग के विषयीभूत पदार्थ, 
भोग के करण इच्द्रियांदि एवं भोग के अधिकरण लोक-लोकान्तर 
रचित होते हैं | ये सब छोक, सुष्ट पदार्थ एवं देह साकज्षाद्रूप 
से न सही, परम्परा से तो प्रकृति से ही उद्दभूत" हैं । गुणत्रय के 
सन्निवेश के तारतम्य के कारण इनमें परस्पर भेद सिद्ध होता 
है। भोक्ता पुरुष किये हुए कर्म के 'फलभोग के लिए ही देह 
ग्रहण करते को बाध्य होता है। छुतरां कर्मानुसार जिसको 
जैसा भोग प्राप्य है वैसे भोग के लिए उपयुक्त देह उसे ग्रहण 
करना पड़ता है। इसी कारण, अर्थाव्‌ भोग-वैचित्रय के मूल मे 
कर्म-व चिश्य वर्तमान होने से भोगमूलक प्राकृतिक जगत्‌ का 
विचिज्य कर्म की विचित्रता,से ही सम्पन्न होता है। भोक्ता 
पुरुष जब कतृत्वाभिमान के विलय के साथ-साथ स्वयं को साक्षि- 
रूप में अनुभव करता है, तब फिर उसको भोग की आवश्यकता 
नहीं रहती । इसीसे उसके लिए प्राकृतिक सृष्टि की धारा 
अर्थात्‌ त्रिगूण का विषहश परिणाम समाप्त हो जाता है। 
परिणाम को स्रम्राप्ति कहने से परिणास की क्रम-समाप्ति समझनी: 
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चाहिए । क्योंकि प्रकृतिका स्वभावसिद्ध सहश परिणाम तब 
भी रहता है। पुरुष द्रष्टा होकर अपने स्वरूप में प्रतिष्ठित होता 
है। अप्राकृत जगत पुरुष के कर्मफल-भोग के लिए नहीं है। 
अप्राकृत जगत्‌ का शुद्ध सत्वमय अथवा वैन्दव, एवं साक्षात्‌ 
चिस्मय वा शाकवत-इन दोनों प्रकारों से वर्णन किया जाता 
चाहिए । बैन्दद जगत्‌ त्रियुणातीत व भायातीत होते हुए भी 
गुणमय है। क्योंकि बह विशुद्ध सत््वगुण द्वारा रचित है। 
विशुद्ध सत्व अत्यन्त निर्मल है, उसमें रजोगुण व तमोगुण का 
स्पर्श भी नहीं होता एवं हो भी नहीं सकता । यह विशुद्ध सत्त्व 
ही महामाया का स्वरूप बिन्दुतत्व है। जब विशुद्ध सत्य 
मगवदिच्छा से या युक्त महायोगी की इच्छा से परिणाम-म्राप्त 
होकर अनन्त दृश्य व भोग्य पदार्थ के रूप में आत्म-प्रकाश करता 
है, तभी विदुद्ध सत्त्ममय बैन्दव जगतु का आविर्भाव होता है। 
यह भी अप्राक्ृत जगत है, किन्तु सर्वधा यूणातीत नहीं है । जो 
लोग इस जगत में अवस्थान करते हैं, किसी भो स्तर के अधि- 
प्राता ईश्वर-रूप में हों अथवा उ्त ईइवर के सेवक या भक्त 
रूप में ही हों, उनका देहु विशुद्ध सत्वमय होता है । उनके 
साथ माया किवा अविद्या का कोई सम्बन्ध महों--बहू मायिक 
देह नहीं, सिद्ध देह है। इस देह में कर्मफल-भोग नहीं होता, 
क्योंकि कर्म करता और उसके अनुरूप फलूटमोग करना दोनों 
ड्ो मायिक जगत के व्यापार हैं। जो कर्म एवं माया दोनों के 
ही अतीत हो गए हैं वे कर्म भी नहीं करते । एवं उपका फल- 
भोग भी नहीं करते । कर्म-फल-भोग होता है मायथिक संसार 
में । किन्तु विशुद्ध सस्वसय जगतु कर्म व साया के अतीत है,-- 
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इस कारण मायिक संसार के अन्तर्गत नहों है। अप्राकृत राज्य 
की यही निम्न भूमि है। निम्न इसलिए कह रहे हैं कि यह 
त्रिगुणातीत होने पर भी शुणमय है, सर्वथा गुणातीत नहीं है । 
अप्राकृत राज्य को ऊ्व-भूमि में यह विशुद्ध सत्व की-किया 
भी नहीं रहती | वह शुद्ध चिन्मय सब प्रकार से शुणातीत है। 
उसकी बात बाद में कहेंगे । 


अप्राकृत जगत का निम्त वा बाह्य मण्डल एवं ऊध्वे वा 
आन्तर भण्डल परस्पर संश्लिष्ठ है,“ क्योंकि शुद्ध सत्त्व चिह्शक्ति 
द्वारा उज्ज्वली कृत होकर ही स्वीय परिणाम-साधन करता है। 
सुतरां बैनदब जगतु एक ओर जैसे मायातीत है, दूसरी ओर 
उम्ती प्रकार चित्शक्ति का साक्षात्‌ स्फुरणात्मक नहीं है। तथापि 
चित्शक्ति बिन्दु सत्ता में ओत-प्रोत-छप से मिहित है। बिन्दु 
स्वच्छ है, इपलिए चित्शक्ति को घारण करके उसका प्रकाश कर 
सकता है। वस्तुतः बिन्दु चित्मक्ति को प्रकाशित नहीं करता, 
चित्शक्ति ही बिन्दु के साथ संयुक्त होकर स्वयं ही ज्योति: रूप 
में प्रकाशमान होती है। चिहल्ञक्ति के साथ बिन्दु का योग न 
रहने पर ज्योति: रूप में उसका प्रकाश सम्भव नहीं होता । अत 
एव बैन्दव जगत्‌ ज्योतिर्मय महामण्डल स्वरूप है, यह समझा 
जा सकता है। पक्षान्तर में चित्शक्ति यद्यपि बिन्दुसापेक्ष नहीं 
है, क्योंकि वह स्वतन्त्र, है, तथापि जब यह उस-उस रूप में 
स्फुरित होती है तब बिन्दु का आभास आवश्यक होता है, 
क्योंकि बिन्दु का आभास न रहने पर चित्शक्ति की बाह्य 
स्फूति नहीं हो सकतो शाद्ध जगतु का शुद्ध 
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सत्त्त वा बिन्दु है, एवं चिह्शक्तिमय अर्थात्‌ श्ाक्त जगत का 
उपादान शक्ति है । इस अंश में दोनों में कुछ पार्थव्य दिखाई 
देता है। किन्तु शुद्ध सत्वमय जगत के प्रकाश के लिए जिस 
प्रकार चिह्णक्ति आवश्यक है, उसी प्रकार चिन्मय् सत्ता के 
बाह्य स्फुरण के लिए भी साक्षात्‌ रूप से नहोते पर भी शुद्ध 
सत्व का आभास आवश्यक होता है | 


अप्राकृत जगृत्‌ के अन्तर्भण्डल एवं बहिर्मण्डक--ये प्रकार 
समझने होंगे | बहिर्मण्डल में वीन प्रकोड्ठ हैं। एक मायिक जगत 
की सृष्ठि-स्थिति-संहार प्रभुति समस्त क्ृत्य-सम्पादन की योग्यता- 
विशिह् अधिकारी पुरुषों की आवास मम है। जो लोग आधि- 
कारिक हैं, जिनके ऊपर मायिक जगतु का अर्सख्य कर्मभार 
विन्यस्त है, वे अप्राकृत जगत के बहिर्मण्डल' के इस प्रकोष्ठ में 
अवस्थान करते हैं। इसका विशेष विवरण फिर कभी दिया 
जाएगा । सृष्टि, सृष्ठ पदार्थ का रक्षण, संहार, अनुग्रह व निभ्रहु- 
ये समस्त भगवान्‌ के कृत्य योग्यवा-सम्पन्न अभ्धिकारि-वर्म पर 
ग्यस्व हैं। अधिकारि-गण में से जिसका जिस कार्य में अधिकार 
उसकी स्वीय शुद्ध वासना एवं स्वरूप योग्यता के अनुसार 
निरूषित होता है, उसको उसी कार्य में नियुक्त रहना होता है । 


प्रत्येक अधिकारी को अपना धाम, सेवक, परिचारक प्रभ्ृति 
असंख्य हैं । प्रत्येक का ही पृथक-पृथक्‌ कर्म निदिद्र है। ये सभी 
शक्तियुक्त है। क्योंकि महामाया के जगत में भ्क्तिहीत का 
स्थान नहीं है | अपनी-अपनी शक्ति के साहाय्य से ये स्वीय कर्तव्य 
निष्पन्न किया करते हैं। यह हुई बाह्ममण्डल के ऐश्वर्य की 
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दिशा । उसके पश्चात्‌ और एक प्रकोष्ठ है, जिसमें केवल माधुर्य 
्रथवा चिदानन्द का आस्वादन ही पघुख्य रूप से विद्यमान है । 
यह उसी भहामन्दिर के अन्तर्गत भोगमन्दिर कहकर वणित 
होने योग्य है । 

जो सब महापुरुष जागतिक अधिकार में बोततृष्ण हैं, 
जो स्वरूपानन्द का उपभोग करने के लिए स्थिर एवं शानन्‍्त भाव 
में स्वयं में स्वयं समाहित हैं, वे लोग इस प्रकोष्ठ में अवस्थान 
करते हैं। इन सबने कृत-कृत्य होकर समस्त कर्तव्यों से अवकाश 
ग्रहण कर लिया है। स्वरूपानन्द का भ्रास्वादंन ही इनका एक- 
सात्र रक््य है। वाह्मय मण्डल के दृतीय प्रकोप्न में वे सब महापुरुष 
अवस्थित होते हैं, जो अधिकार व भोग दोनों से ही विरत हैं । 
वस्तुतः इस तृतीय प्रकोष्ठ में से ही अन्तर्मण्डल में प्रवेश होता 
है । हाँ, सभी का यह होगा, ऐसी बात नहीं है। भायिक जगत 
में जिस प्रकार कर्म करता ओर भोग का श्रास्वादन करना ये 
दो व्यापार हैं, उसी प्रकार महामाया के जगत में भी अति विराट 
रूप से कम करना एवं भोग का आस्वादत करना ये दोनों 
व्यापार वर्तमान हैं। कित्तु दोनों का पार्थक्य यह है--मायिक 
जगत में कर्म या भोग के मूल में कतृ त्वाभिमान विद्यमान है, 
किन्तु महामाया के जगत में कर्म व भोग के मूल में वैसा कोई 
अभिमान नहीं है। मायिक जगत का कर्ता कर्म करता है स्वार्थ 
के लिए क्र्थात्‌ इछ्ठ या सुख की प्राप्ति एवं अनिष्ठ या दुःख के 
परिहार के लिए, किन्तु महामाया-जगत्‌ का कर्ता, जो कर्ता होकर 
भी क्षकर्ता है एवं अकर्ता होकर भी कर्ता है, कर्म करता है परार्थ 
मे, अर्थात्‌ अन्य की दु'ख-निवृत्ति के उद्देश्य से | महामाया के जगत 
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में अधिकारिवर्ग के बीच स्वार्थ के लिए कर्म का लेशभात्र भी 
विद्यमान नहीं है। अधिकारि-वर्ग सभी निःवार्थ हैं, प्रोपकारी 
एवं अनन्त करुणा के भाण्डार हैं। उसमें किसी में भी मलिन वासना 
नहीं है, क्योंकि वे लोग क्लिप् अज्ञान के राज्य का अतिक्रम करके 
आये हैं। किल्तु इसी कारण से वे कामनारहित नहीं है। 
उनका उहू श्य हैं जगत्‌ का कल्याण-साधन । यही भिष्काम कर्म 
है। यही योगस्थ कर्म है। यही भगवान्‌ के यन्त्र-छूप में कर्म- 
सम्पादन हैं। उनमें शुद्ध कामचा है, क्योंकि ये अनन्त करुणा 
के द्वारा प्रेरित होकर भगवान्‌ के सेवक-रूप में जगत की दु.ख- 
निवृत्त-रूप भगवतकार्य-सम्पादन करते रहते हैं। महामाया- 
जगत के कर्म एवं भायिक जगतु के कर्म के बीच पार्थवंय इसीसे 
समझा जा सकेगा। उसी प्रकार भोग के विषय में भी पार्थवय 
है। माथिक जगत का भोग कितना दी शुद्ध क्‍यों न हो, विषयानन्द 
के आस्वादन के सिवाय और कुछ नहीं है। किन्तु महामाया- 
जगत का भोग वस्तुतः आत्म-स्वछूप का ही आस्वादन हैं। 
बयों कि यहाँ पर विषय नहीं है। आनचइ-स्वरूप आत्मा ही तब 
अन्तर्मुख होकर विश्वान्त-भाव से अपने स्वरूप का आस्वादन किया 
करता है । ह 

तृतीय प्रकोष्ठ में विराद कर्म व विराट भोग--इनमें से 
कुछ भी नहीं है । बहिस्मुख अवस्था में कर्म और अन्तर्मुख अवस्था 
में भोग होता है। किन्तु जो सब महान्‌ बात्माएं तृतीय प्रकोष्ठ 
मे विराजती हैं वे बहिर्मुख भी नहीं हैं, अन्तर्मुंख भी नहीं। वे 
साकज्ञात्‌ शिवभाव में प्रतिष्ठित हैं। वे लोग वस्तुतः निवृत्त हैं, 
क्योंकि वे परमानन्द से भी निवृत्त हैं । 
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ये तीन प्रकोष्ठ तक श्रप्राकृत जगत्‌ के बाह्यमण्डल के 
अच्तर्गत हैं। इनमें से वृतीय प्रकोष्ठ तक उपनीत होने से ही 
समझा जा सकता है कि बैन्दव जगत्‌ उपसंहत होकर बिन्दुरूप 
में परिणत हुआ है। कहना न होगा, यहाँ भी भुवन है । 


बैन्दव जगत में जो तीन मुख्य विभाग हैं, उनका संक्षिप्त 
वर्णन दिया गया है। प्रत्येक विभाग के अन्तर्गत विभिन्‍न स्तरों 
में असंख्थ धाम विद्यमान हैं । आधिकारिक विभागों में जो 
धाम हैं, उनमें से प्रत्येक कमल के श्राकार वाला एवं चारों और 
असंख्य दल एवं कोण-विशिष्ठ है। मध्य-विन्दु-हूप कणिका लेकर 
एक-एक घाप्त रचित होता है। घाम के जो अधिष्ठाता हैं, वे 
सध्यविन्दु में आसीन रहते हैं। उनके आश्रित भक्त-परिवार, 
सखा एवं सेवकमण्डल अपने-अपने अधिकार, योग्यता एवं 
सम्बन्ध के अनुसार चारों ओर किसी व किसी दल में अवस्थित्त 
होते हैं । मण्डल के जो अधिच्नाता हैं वे एवं उनका आश्रित वर्ग 
उनके अधीन किड्धुर-स्वरूप हैं। यही स्वाभाविक सम्बन्ध है । 
जो छोग दल का आश्रय करके रहते हैं वे सभी बिन्दु की ओर 
अभिमुख हैं। सभी बिन्दु को रूक्य करके अपना-अपना कृत्य सम्पा- 
दन किया करते हैं। इसी प्रकार जब उनकी योग्यता का विकाश 
क्रमशः वृद्धि पाता रहता है तब वे इस योग्यता के अनुरूप स्तर 
को प्राप्त द्ोते हैं। अर्थात ऋमशः ही मध्यबिन्दु के निकटवर्ती होते 
रहते हैं । यही उनकी स्वभोव-सिद्ध साधना है। इस साधना की 
पूर्ण परिणति होने पर आश्वित-वर्ग क्रमशः मर आश्रय के निकठ- 
वर्ती होते-होते चरम अत्स्था में उके साथ साथुज्य प्राप्त होते हैं । 
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इच्चर जिन सब दलों पर वे अधिप्लित थे, वे समस्त दल क्रमश: 
बिन्दु में लग-प्राप्त होते हैं। जब मण्डलात्मक कम का प्रत्येक दल 
मध्यबिन्द में लीन हो जाता है, तब एक बिन्दु-मात्र ही रहता है। 
इसके बाद यह प॒ष्ठ बिन्दु क्रमश: ऊर्ष्व-गति को प्राप्त होता है एवं 
अपनो वासना के अनुरूप अवर भण्डल में स्थिति-लाभ करता 
है। यहां पर भी इसी प्रकार पहले बाहर से अन्तर्मुख गति 
एवं तदनन्तर सायुज्य लाभ होता है। जब तक अधिकारमल 
पूरी तरह मिःशेष नहों हो जाता तब तक इसी प्रकार से ऋमशः 
मलज्ञय होता रहता है। इसके बाद शुद्ध भोगवासना रहने पर 
बाह्ममण्डल के द्वितीय विभाग में प्रवेश होता है ! 


एक भण्डल का भेद करके दूसरे मण्डल में यात्रा करने का 
यथार्थ हेतु है--पहले मण्डल के प्रति वेराग्य भाव की उत्पत्ति | 
यदि किसी को किसी अवस्था में पहले ही यह बेराग्य भाव 
उद्भूत होता है तो उसे इस स्तर में और अग्रसर होने की 
आवश्यकता नहों रहती । वैराग्य होने पर एक मुह॒र्त के लिए 
भी इस स्थान में अवस्थिति नहीं हो सकती | जिस भी अवस्था मे 
बैराग्य उदित हो उस्ती अवस्था से ही गति होने लगती है। 


अधिका २-प्ण्डल के जो मूल अधिकारी हैं वे स्वतस्त हैं । 
जो इनके आश्रित है, वे परतन्त्र हैं अर्थात्‌ इन मूछ अधिकारी 
के अधीन हैं। ज्ञान व कियाशक्ति अभिन्‍त रूप में ऐश्वर्य के 
आकार में प्रकटित होती हैं । इनमें ज्ञान-शक्ति के आश्रित और 
आश्रय दोनों के बीच एवं आश्वित-बर्गों के बीच परस्पूर कोई 
पार्थक्य नहीं है । किन्तु क्रियाशक्ति के विकास की ओर से सर्वत्र 
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ही क्रम-विकसित भेद लक्षित होता है। शुद्ध विद्या का उदय होना 
ही ज्ञानवक्ति का विकास है। उसी के प्रभाव से माया निवृत्त 
हीती है एवं भायिक्र जगत्‌ के आकर्षण से आत्मा चिरदिन के लिए 
अव्याहति-लाभ करता है। शुद्ध भाव में प्रविष् प्रत्येक आत्मा ही 
समान झूप से ज्ञान-शक्ति-सम्पन्त है। क्योंकि वे सभी माया से 
अतीत एवं अविद्याहीन हैं। ज्ञानशक्ति के स्फुरण के विषय में शुद्ध 
जग॒त्‌ वासी आत्मवर्ग के बीच परस्पर कोई वैलक्षण्य नहीं है 
सभी विभु अर्थात्‌ सर्वव्यापक हैँ। सभी कहने से यहाँ मायिक जगत 
को ही लक्ष्य किया गया है, यह ध्यात रखना होगा। भर्थात्‌ 
माथिक जगत्‌ के सब विषयों का ज्ञान एवं मायिक जगत्‌ को 
सर्वत्र व्याप्ति प्रत्येक आत्मा में विद्यमान है। किन्तु क्रियाशक्ति का 
धिकास सभी में एक-जैसा नहीं है। प्रत्येक मण्डल में हो जो 
मण्डलेश्वर रूप ते मध्य बिन्दु में समास्तीन हैं, उनकी क्रियाशक्ति 
सबसे अधिक विकसित है। अन्यान्य सभी का विकास उसको 
अपेक्षा न्यून है। हाँ, उनके बीच भी परस्पर न्यूनाधिक भाव 
वर्तेमान है। इस क्रियाशक्ति के विकास से तारतम्य के ऊपर ही 
आश्रय और आश्रित वर्ग का मध्यवर्ती व्यववान निर्भर करता है । 
सुतरां इससे स्पष्ठ समझा जा सकेगा कि जो-जो भात्सा कमल के 
बाह्य दछ पर उपविष्ठ हैं वे सर्वज्ञ व सर्वव्यापक होने पर भी 
क्रियाशक्ति के विषय में अत्यत्त निकृष्ट हैं। ज्यों-ज्यों इस शक्ति 
का विकास बढ़ता रहता है, त्यों-त्यों ये सब आत्मा बाह्य दल 
से अपेक्षाक्त आन्तर दल में स्थान-लाभ करते हैं। साथ ही साथ 
वे दल भी लीन हो जाते हैं । इसी प्रणाली के अनुसार जब प्रभी 


आत्मा क्रेम-विकास के फलस्वरूप सध्यबिन्दु में उपनीत होते हैं 
है. 
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एवं मूल अधिकारी के साथ योग-युक्त हीते हैं तब फिर राज 
अभिव्यवत नहीं रहता । राज्य तब राजा के स्वरूप में अस्तमित् 
हो जाता है। एक राजा ही तब अनन्त स्वांश लेकर एकाकी 
विराजमान होता है। 


बेन्दव जगत के आधिकारिक विभाग में सर्वत्र ही यह नियम 
है। भोग-विभाग में किज्जित्‌ पार्थक्य है। जिस कमल में चिदानन्द 
का भोग निष्पन्न होता है, वह पूर्वोक्त कमल के साथ अनेक 
विषयों में साहश्य-सम्पन्न होने पर भी उसमें किड्न्चित्‌ वैशिष्टठन्न 
है। किन्तु वेशिप्ठय रहते पर भी मूलाधार एक ही प्रकार का है । 
बयोंकि आनन्द का चिकास भी प्रत्येक आत्मा में समरूप नहीं होता। 
यहां भी क्रियाशक्ति के विकास के तारतम्थ-मुलक ही तारतम्य 
लक्षित होता है। कमल के बाह्य दल में जो झ्रात्मा उपधिष्ठ है उसका 
आनन्द भी कमल के मध्य-विन्दु में आसीन आत्मा के आनन्द के 
तुल्य नहीं हो सकता। इस प्रकार सभी आत्माक्षों के बीच ही 
आनन्द का अनुशुतिगमत अर्थात्त अनुभुति का पावषागत उत्तकर्ष- 
अपकर्ष वर्तमान है। पुर्वोक्त नीति के अनुसार भध्य-बिन्दुस्थ आत्मा 
ही पूर्ण मात्रा में आनन्द का झ्रास्वादन करता है। उसके साथ 
सालिध्य के प्रकर्ष के अनुसार अन्यान्य आत्माओं के अनुभूव आनन्द 
की मात्रा नियमित होती है। वास्तविक बात यह है कि एक ही 
महातु आनन्द इस भोग-कमल का आश्रय लेकर आत्मप्रकाश 
कर रहा है। जिसका आधार जितना विकात्-आआप्त है वह उसके 
उतने अंश को ग्रहण करने में समर्थ होता है। हाँ, यह ध्यान 
रखना होगा कि यह स्वभावत: पूर्णानन्द का राज्य होने के कारण 
प्रत्येक का आनन्द ही, माचागत तारतम्य रहने पर भी, पृणमिन्द 
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रूप में वणित हीने योग्य है। क्योंकि आनन्द-भवन में किसी का 
भी पात्र अपूर्ण नहीं रहता । हाँ, पात्र का उत्कर्ष वा अपकर्ष 
शक्ति के विकास के तारतम्य पर निर्भर करता है । 


अधिकार-मण्डल और भोगमण्डल का प्रधान पार्थक्‍्य यही 
है कि अधिकार सुप्टि-भावापन्त है एवं भोग स्थिति-भावापन्त । 
सृद्धि व स्थिति दोनों के परे, अर्थात्‌ शुद्ध कर्म और शुद्ध भोग 
दोनों के परे, एक लय अवस्था है। जिस आत्मा का वैराग्य 
सम्यक्‌ प्रकार से सिद्ध हुआ है, अर्थात्‌ जो कम व भोग दोलों से 
ही बिरत हुआ है, एकमात्र वही इस तृतोय विभाग में स्थान 
प्राप्त कर सकता है । यह विभाग लय वा संहार का विभाग है। 
आत्मा इस अवस्था में उपनोतः होने पर महामाया के राज्य के 
केन्द्रस्थल में प्रविष्ठ होता है | शुद्ध जगत का कर्म व भोग उसके 
बाहर पड़ा रहता है। यहाँ से ही चित्शाक्तिमय आन्तर मण्डरू 
अथवा लोकोत्तर ऊर्ध्व-मण्डल में प्रविष्ठ होना होता है। आपाततः 
उस विषय में कुछ कहने का प्रयोजन नहीं है । 


अप्राकृत जगत के बाह्यमण्डल में सर्वत्र ही न्‍्यूनाधिक आणव 
भल आभासरूप से वर्तमान रहता है। महामाया के राज्य से 
अतीत हुए बिना पूर्णल-लाभ नहीं होता । यद्यपि शुद्ध जगत भी 
शिवमय है, यद्यपि यहाँ भी जरा और मृत्यु नहीं है एवं यह भी 
एक प्रकार से मुक्तिस्थान है, यद्यपि शुद्ध जगत्‌ भी मायिक जगत्‌ 
की भाँति संस्तार मण्डल के रूप में परिचित होने योग्य नहीं है, 
तथापि यह तत्त्वातीत निर्मल परमपद नहीं है। क्योंकि आत्य- 
न्तिक शुद्धि होने पर भी यहाँ अचित्‌ अथवा जड सत्ता सर्वधा 
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तिरोहित नहीं हुई है। शुद्ध जगत्‌ ज्योतिर्मय है यह सत्य है। 
शुद्ध जगत्‌ को दृश्य व भोग्य वस्तु एवं देह इन्द्रियादि सब ही 
ज्योतिर्मय एवं सच्चिदानन्द-स्वरूप को अनुभव करने के लिए 
सर्वथा उपयोगी है,. यह भी सत्य है। तथापि इसको शुद्ध चिद्‌- 
भवन कहना ठोक नहों । शुद्ध चिदभवत में उपादान रूप से 
अचितु-सत्ता नहीं रह सकती । अर्थात्‌ शाक्त जगत्‌ का सब कुछ 
शुद्ध चित्शक्तिकृप उपादाव से आविर्धूत है, बिन्दुरूप उपादान 
से नहीं । शाक्त जगत्‌ इस्ती कारण छोकोत्तर एवं तत्त्वातीत है। 

चिदणु शुद्ध कैवल्यावस्था में बिन्दु को आश्रय करके बिन्दु 
के साथ अभिन्न रूप में वर्तमान रहता हैं। भगवदनुग्रह के प्रभाव 
से जब्र इस ज्ञान-सृषुप्ति से आत्मा जाग उठता है तब अपने 
जागरण के पाथ-ताथ ही वह अपने देह, धाम प्रभृति द्वारा वैशि- 
स्ख्य-सम्पन्न झूप में ही प्राप्त होता है। इस प्रकार उसका आत्म- 
प्रकाश म होने से वह स्वकीय शुद्ध वासना के उपयोगी विराद्‌ 
कर्म एवं विराट भोग के सम्पादन में समर्थ नहीं होता। यहाँ 
तक कि जी प्रक्ृत लयावस्था है, जो शिवत्व अथवा परा मुक्ति 
का पूर्वाभास है, वह भी इस ज्ञान-सुषप्तिछए कैवल्य से प्राप्त 
नहीं होता | क्योंकि इस कैवल्य अर्थात्‌ विज्ञान कैवल्य में आत्मा 
का पशुभाव विनए्ट नहीं होता । किस्तु शिवकैवल्य में उसका 
पशुभाव बिलकुल नहीं रहता। पुर्वावस्था से द्वितीयावस्था मे 
उपनीत होने के लिए समग्र बेन्दव जगत के चक्र का धावर्तन 
करना हीता है क्‍योंकि अशुद्ध वासना तो दूर की बात, शुद्ध 
वासना लेकर भी पुर्णत्वन्लाभ नहीं किया जा सकता। शुद्ध वासना 
की भी चरितार्थता आवश्यक है ! 
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दीक्षा के प्रभाव से सभी अभाव निवृत्त होने पर शुद्ध वापना 
की पूर्ण तृप्ति स्वभावतः ही सिद्ध होती है। 


बेन्दव जगत के श्रन्तगंतव किसी धाम में स्थान काभ करना 
हो तो दीक्षा एवं उस धाम के अधिष्ठाता की आराधना, ये दो ही 
उपाय हैं । 


आदि सुष्नि में जब परमेश्वर सब परिपक्रमल विज्ञानाकत 
अणुओं को दीक्षा देकर बेन्दव देह में भूषित करते हैं तब इसके 
साथ-साथ ही उनके घाम-प्रभुति भी बेन्द्व उपादान से रचित 
होकर प्रकाशित होते है । ये समस्त आत्मा या अगु अपनी-अपनी 
योग्यता के अनुधार उच्च अथवा निम्न स्तरों के धामों को प्राप्त 
होते हैं । कहना न होगा, ये सब आत्मा विद्या अथवा विद्याधिपति 
रूप में इत सब धार्मों के अधिप्लाता होकर केन्द्र में अवस्थित होते 
हैं| अन्याग्य जो सब आत्मा भक्त अथवा पेवक रूप में पूर्वोक्त 
अधिकारि-वर्ग के आश्रित होकर धाम में प्रवेश-लाभ करते हैं उनमें 
से कोई दीक्षा के प्रभाव से एवं कोई आराधना द्वारा इस अव- 
स्था को प्राप्त करते हैं। जो आराधना के ग्रभाव से धाम में 
स्थिति-लाभ करते हैं, वे इस स्थान में आराधना के फलस्वरूप 
अधिकार अ्रथवा भोग प्राप्त होकर पुन: स्वीय स्थिति में लौट 
आते हैं । किन्तु जो दीक्षित होकर गुरु द्वारा उक्त घाम में योजित 
होते हैं वे इस घाम से फिर कभी लछौट कर नहीं आते । इस स्थान 
से अधिकार व भोग का अवधान होने पर वे निष्कल पद को 


प्राप्त होते हैं । 


अब संक्षेप में अग्राकृत जगत के अन्तर्भण्डल की बात कहते 
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इस व्यापी वैकु४/.. कवर ने कहकर ऊर्ष्व या लोकोत्तर 

धाम वर्तमान हैं। जट * ,# बेन्दव जगत के बाद विश्वरचना 

माया व काल का प्र» हीं रहता। सुतरां जिसको मण्डल 

प्रकार से व्यापी वैकु/ हि से विशातीत है। यदि विश्व 


अन्तरतम भगवत्सतत्ता ,#गत होने योग्य है तो विश्वात्तीत 


स्तर वर्तमान हैं। #  ॥ निर्मुण कहकर वर्णित होने योग्य 

अनन्त आकाश में नक्ष पनिराकार होकर भी साकार एवं 

वक्षवर द्वीपमालिका की तप विश्वातीत का कोई भेद 
हां. 5 


शक्ति, भाव, ऐड्वर्य, 


हा 
के अनुसार कोई अन्त 7 का है। भगवात्‌ के विशेष अनुग्रह 
है एवं कोई अल्पाधिकी * पर ह। वशंष अ्‌ 


....« 0 सम्भव नहीं है। बस्तुत: शुद्ध 

अ [मार्थिक दृष्ठि से नहीं । क्योंकि 

यह जो व्यापी बेहई 2 । वहाँ पर आसन-आसान का 

या परमव्योम कह का #!'” शक्ति के प्रभाव से अन्त 
साधकों का परम व्योम्क्‍्लआा४। अनन्त आकार गुणसय प्रतीत 


एवं चिदाकाश-हूपी है. $*» णों से सब श्रकार से विल- 
“निराकार को आश्रय करके 


व्यापी वैकुण्ठ के ८६ ॥% ' बह और मृण्मप शुराव जिस 
भगवदिच्छा से भिन्‍न-क्ह 0 होने पर भी मृत्तिका से भिन्न 
होते हैं। भगवान अर्थाल'ह८४५| का जिस प्रकार मृत्तिका रहते 
अवतारगण भगवत्स्वरू८:रक्षण).« रूपों को लेकर प्रकाशित होती 
रूप में उसके कार्य-साधय ७ 9. [नये सत्ता निराकार रहते"हुए 
भी भगवद्रधाम के अ्िर४४, भर प्रस्फुटित होती है! नाम 
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व आकार जिस प्रकार अनन्त हैं उसी प्रकार ग्रुण-क्रिया-माव 
प्रभति भी सब अनन्त हैं। इसी कारण अप्राकृत जमत्‌ के आल्तर 
मण्डल वा लोकोत्तर मण्डल का स्वरूप बोधगम्य करना इतना 
कठिन है । महाशुत्य में आसीन हुए बिना इस ऊर्ध्व मण्डल का 
कोई सन्धान नहीं पाया जाता । महाशृन्य में प्रतिष्ठित होकर अपने 
स्वातन्त्यबल से महायोगी गण इस समस्त ऊर्ध्वमण्डल को प्रकाशित 
करते हैं । इनके भी प्रकारगत अनेक वैचिश्य हैं । 


बौद्धों का बुद्ध-क्षेत्र वस्तुतः इसी मण्डक का एक प्रकार- 
विशेष है। जैन मत में सिद्ध/शिला के बाद कोई-कोई इसका 
आभास प्राप्त करते हैं। सन्‍्तगण विभिन्न द्वीप नामों से इन्हीं 
सब उऊर्ध्व-धामों को ही रूक्य करते हैं । वैष्णव गणों का बैकुण्ठ 
भी वस्तुतः इसी का नामान्तर है । 

वर्तमान आलोचना में अन्याय सम्प्रदायानुगत चिन्ता की 
धारा का अनुसरण न करके आममानुमोदित वेष्णव सिद्धास्त 
की धारा को ही आलोच्यरूप में ग्रहण क्रिया जा रहा है! ये 
सब लोकोत्तर घाम अनन्त संख्यक हैं। गुण, ग्राकार व शक्ति का 
विकास, ऐश्वर्य-साधुर्य प्रभूति भावों का प्रकर्षगत तारतभ्य, प्रकृति 
का बैलक्षण्य--इन सब कारणों से वे अनन्त वेचित्यसम्पल हैं | 
ये सब संख्या आदि में अभ्तत्त होते पर भी चतुष्पाद भगवातु 
की त्रिपाद-विभूति के अन्तर्गत हैं। उनकी एकपाद विश्वूत्ति भे 
अनन्त ब्रह्माण्ड संवल्ति प्राकृत जगत विद्यमान है। जिसका 
पहले अप्राकृत जगत्‌ कहकर वर्गन किया गया है वहु वस्तुत: 
इस तिपाद-विभूति का हो नामात्तर है। किसी-किती ने इसका 
निर्देश व्यापी वेकुष्ठ कह कर भी किया है । 
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इस व्यापी वैकुण्ठ में पृथक रूप से अनन्त प्रकार के अनबन 
धाम वर्तमान हैं। जरा, मृत्यु अथवा अन्यान्य प्राकृतिक विकार ए८ 
माया व काल का प्रभाव उनमें से किसी पर भी नहीं है। एक 
प्रकार से व्यापी वैकुष्ठ और भगवद्रधाम समानार्थक है, किन्तु 
अन्तरतम भगवत्पत्ता के सान्निध्य के तारतम्पवशतः इसमें भी 
स्तर वर्तमान है। ये सब वैकुण्ठ इस व्यापी वैकुण्ठ के भीतर 
अनन्त आकाशज्ष में नक्षत्र-पुलु्जों की भाँति अथवा असीम ससुद्र के 
तक्षपर द्ीपभालिका की भांति झोभा पाते हैं, ये सब घाम, ग्रुण, 
शक्ति, भाव, ऐश्वर्य, छोला प्रभृति के उत्कर्ष के आपेक्षिक तारतसम्य 
के अनुप्तार कोई अन्तरतम भगवत्स्वहूप के अधिक मिकटवर्ती 
है एवं कोई अल्पाधिक व्यवहित है। गोलोक व दिव्य वन्दावन 
की बात अभी यहां नहीं उठायंगे । उनकी विशेष आलोचना बाद 
में की जाएगी | 


यहू जो व्यापी बैकुण्ठ की बात कही गई इसको परव्योग 
पा प्रमव्योम कहू कर भी कोई-कोई निर्देश करते हैं। वैदिक 
पध्कों का परम व्योम भी उसी का तामान्तर है। यह अक्षर 
एवं चिदाकाश-छूपी है । 


- व्यापी वैकुण्ठ के अन्तर्गत कोईकोई घाम प्रयोजनानुसार 
मबदिच्छा से भिल्त-भिन्‍न यरुगों में अंशतः पृथ्वी पर अवतोर्ण 
ति हैं। भगवान्‌ अर्थात्‌ परमात्मा के स्वांश रूप में जिध् प्रकार 
ततारमण भगवत्स्वरूप से अभिन्‍न होकर भी किश्ल्ित्‌ भिन्‍न 
; में उसके कार्य-साधन के लिए निदिष्ठ हैं उसी प्रकार थे सब 
“अगवद्धाम के अभिन्‍न अंशों के रूप में परिगणित होक र रहते 
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हैं। भगवात्‌ के स्वांश-गण जिस प्रकार प्रपञ्च में कभी-कर्भ 
अवतीर्ण होते हैं, उसी प्रकार इन स्वांशों के निज-निज धास 
भी कभी-कभी प्रपञ”च में अवतीर्ण होते हैं! अंश के अवतरण के 
साथ-साथ ही धाम, परिकर प्रश्नति का भी अवतरण होता है। 
अवश्य ही यह अवतरण पूर्णभाव से भी हो सकता है एवं यह बाते 
भगवान के स्वांश के सम्बन्ध में जिस प्रकार सत्य है उसी प्रकार 
उनके स्वछूप के सम्बन्ध में भी सत्य है। क्योंकि कभी-कभी 
प्रप”्च के बीच भगवान्‌ का अवतरण होता हैं, एवं उसी समय 
उनके साथ-साथ उनका धाम भी अबतीर्ण होता है । 


यह अवतरण भी पूर्स व अपूर्ण दो प्रकार का हो सकता 
है । किल्तु ध्यान रखना होगा कि अंशी का हो या अंश का ही 
हो अवतरण, होने पर भी मूल स्थान रिक्त नहीं होता । पूर्ण कं 
ग्रश भी पूर्ण ही है एवं स्वरूप या अंश का पूर्णाववरण होने पर 
भी मूल धाम में स्वरूप व अंश पूर्ण रूप में ही वतंमात रहता है । 
क्योंकि 'पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावश्चिष्यते ।' प्रापब्च्चिक भूमि 
पर अर्थात्‌ भूलोक पर प्रकट होकर निर्श्ष्टि काल पर्बन्‍्त वह 
विद्यमान रहता है। जगत्‌ में तीर्थ महिमा इसी पर निर्भर है। 
पृथ्वी पर एक ओर जैसे स्वर्गादि ऊर्घ् छोकों का अबतरण होता 
है दूसरी ओर उसी प्रकार मायातीत अप्राकृत शुद्ध घाम का भी 
अवतरण होता है | साधारणतः तीर्थ शब्द से दोवों प्रकार के 
स्थानों का निर्देश किया जाता है। किन्तु स्मरण रखना होगा, 
जरीर्थमात्र ही धाम नहों है। ऊर्घ्व प्राकृत लोक अथवा अप्नार्कृते 
तोक पश्वी पर अवतीर्ण होकर उस-उस अंश अर्थात्‌ क्षेत्र विशेष 
४ पुधिवी के साथ अमिन्‍न रूप से वतमान रहते ह॑ भगवान के 
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अवतीर्ण होने पर भी जैसे स्लाधारण लोग उनको प्राकृत मनुष्य 
ही समझते हैं, क्योंकि छोकिक हंफ्ठि द्वारा भगवत्स्वरूप का 
ग्रहण नहीं होता, उसी प्रकार ऊर्ध्व लोक के पृथ्वी पर अवतोर्ण 
होकर इसके साथ अभिन्‍न हूप से वर्तमान रहने पर भी साधारण 
मनुष्य इन सब स्थानों का वेशिप्ठय अथवा माहात्म्य बाह्य दृष्टि 
से अनुभव नहीं कर सकता । किल्तु जिनकी दृष्टि खुल गई है 
वे इन सब क्षेत्रों पर इृष्ठिपात करने पर पाथिव आकारों से 
भिन्‍त सब दिव्य आकारों को प्रत्यक्ष देख पाते हैं। इसी प्रकार 
पृथ्वी पर जो सब तीर्थ अथवा धाम लुप्त हो गए हैं, शुद्ध दृष्टि 
वाले सिद्ध व साधक वर्ग द्वारा उनका पुनरुद्धार हुआ करता है। 


इसी प्रसंग में ओर भी एक विषय का उल्लेख करना 
आवश्यक प्रतीत होता है। यह अत्यन्त गुहा होने पर भी इसका 
तत्वांश जान रखना उचित है। धाम अथवा क्षेत्र एक आधार 
से अन्य आधार में संचारित हो प्कता है, अथवा एक आधार मे 
अप्रकट होकर अन्य आधार में प्रकट हो सकता है। इससे समझता 
जायगा कि जिस प्रकार भगवत्स्वरूप एक होने पर भी उत्तका 
अनन्त प्रकाश है, पुन: केवल प्रकाश नहीं, उसकी विछास झूर्ति 
भी भिन्‍न-भिन्‍न है एवं केवल विलास नहीं, उसकी स्वॉाशर्माति 
का भी पार्थक्य है ही, ऐसा हो उसके धाम के सम्बन्ध में समझना 
होगा । अर्थात्‌ दृष्टात्त-स्वरूप नारद के द्वारका में भगवद्रदर्शन 
की बात कही जा सकती है। नारद ने द्वारका के भीतर भगवतु- 
प्रासाद के अन्तर्गत प्रत्येक घर में ही श्रीकृष्ण का दर्शन पाँया था। 
ये सब मूर्तियाँ संख्या में अनेक होने पर भी मूल में एक हीं हैं एवं 
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ये एक के ही अनेक प्रकाश हैं। ठीक इसी प्रकार भगवद्धाम 
भी प्रकट अवस्था में एक रहने पर भी बहुरूप में प्रकाशमान ही 
सकता है । 


केवल यही नहीं, भगवत्स्वरूप का जैसा विलरास है एवं 
परमात्मा का स्वांश है--भगवदुबाम के सम्बन्ध में भी उसी 
प्रकार विभिन्‍न आविर्भाव के बीच ज्ञान व शक्तिगत च्युनता रह 
सकती है। इन सब विभिन्‍न प्रकार के प्रकाक्न-आविभबि प्रभृति 
के बीच नित्य व नेमित्तिक भेद भी वर्तमान है । जो नित्य है वह 
अवश्य ही सहन बोध्य है। उसका विवरण अनावश्यक है । 
किन्तु किसी विशेष-निर्मित्त-वशतः घाम-प्रभुति का स्थात-विशेष 
एवं काल-विशेष में अस्थायी प्राकट्य हो सकता है।! अर्थात्‌ 
साधारण किसी भी स्थान में कुछ समय के लिए श्रीवृन्दावन 
प्रकट हो प्कते हैं । सभी धामों, उनके अंशों एवं तीर्थ आदि के 
सम्बन्ध में यहु एक हो नियम समझना होगा । धाम के अवतरण 
के प्रसंग में और भी एक विषय विचार करने योग्य है| हम 
लोग स्थुल रष्टि से जैसा व जितना-सा देखते हैँ, वहु सब समय 
वास्तविक उसी रूप व परिमाण में नहों रहता । अर्थात्‌ हम छीग 
बाहर लौकिक दृष्टि प्रें जिस स्थान को वृन्दावन कहकर समभते 
है वह आभ्यन्त रोण वृन्दावन-धाम से संश्लिश्न होने पर भी वस्तुतः 
यह धाम बाह्य वृन्दावन के सर्वथा अनुरूप नहीं हे अर्थात्‌ एक 
डथ परिमित प्रदेश में संहर्ल कोटि योजन परिमाण वाली 
न्दावन-भूमि प्रकट हो सकती है। पुनः बहु संकुचित होकर 
सतनी क्षुद्रायतलन हो सकती है कि जिसे बाह्य चक्तु से वृन्दावन 
पह कर निर्देश किया जा रहा है इसमें यथाथ अप्राकृत वृन्दावन 
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शायद एक परमाणु मात्र ह्वी है। संकोच एवं प्रसार घाम का 
स्वाभाविक धर्म है। वृन्दावन के यमुना तट पर जब रासोत्सव 
हुआ था तब अनन्त कोटि गोपियाँ वहाँ सम्मिलित हुई थीं । यह 
कहने की आवश्यकता ही नहीं कि यद्ट यमुना तट स्थूल दृष्ठि के 
गोचरीभूत यमुना तठ के साथ समपरिमाण नहीं है। मनुष्य का 
आत्मा जैसे विभु होकर भी क्षुद्र भौतिक देहू में आबद्ध रहता है 
उसी प्रकार अनन्त व्यापी वृन्दावन क्षुद्र पा्यिव क्षेत्र में असीम 
होता हुआ भी मानों सीमाबद्ध रहृता है। सभी घामों का यह 
वैशिष्ल्य विशेष रूप से ध्यान देने योग्य है । 


पहले जिस व्यापी बेकुण्ठ की बात कही गई है, उसके 
सम्बन्ध में आनुषज्िक रूप से और भी बहुत कुछ जानना 
आवश्यक है। यह व्यापी बेकुण्ठ चतुष्पाद ब्रह्म की जिपाद 
विभूति है | अर्थात्‌ उसकी महात्रिभूति के तीन पाद इस व्यापी 
चेंकुण्ठ के रूप में ही नित्य विराजमान हैं। केवल एक पाद 
ग्रधिदा द्वारा आक्रान्त है। इसीलिए महाविभति त्रिपाद व 
एकपाद इन दोनों की समश्नि स्वरूप है। एकपाद विभूति 
जिस प्रकार साकार है जिपाद भी उसी प्रकार साकार है। 
अथच प्रथम अनित्य है, द्वितीय वित्य । क्‍योंकि एकपाद विशभूति 
सावयव है। अवयव-समहु के संघटन व विधटन पर उप्तकी 
उत्पक्ति व विनाश निर्भर करता है। सावयव हीने से ही वह 
अनित्य है । बस्तुत: वहु केवल सावयव ही नहीं, सोपाधिक भी 
है अवश्य, क्योंकि विशुद्ध ब्रह्म-चैतन्य के ऊपर अविद्या-रूप 
उपाधि का आरोप इस एकपाद विभूत्ति भें ही हुआ करता है 
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दूसरी ओर त्रिपाद विभूति साकार होने पर भी निरवयब' 
है | वह निरुपाधिक ब्रह्म-चैतन्य स्वरूप है। वह नित्य है यह 
पहले ही कहा गया है। निरवयंवतावद्तः अवयव-समृह' के संघटल- 
विघटन की सम्भावना न होने से ज्रिपाद-विभूति में जन्म-मृत्यु का 
प्रश्न ही नहीं उठ सकता । 


एकपाद विभ्वूति स्थुछ, सक्म वे कारण इन तीन विभागों 
में विभक्त होने के योग्य है। प्रणव के अकार, उकार व मकार 
को आश्रय करके एकपांद विभूति अवस्थित रहुती है। त्रिपाद 
विभूति अद्ध मात्रा के अन्तर्गत है। वस्तुतः समग्र त्रिपाद ही 
तुरीय अवस्था का च्योतक है। इसके मध्य जो पादत्रय की कल्पना 
की गई है वह तजिपाद विश्रूति के स्वरूपगत अभेद की विरोधी 
नहीं है। अर्थात्‌ पांदत्रय ही स्वरूप एवं स्वरूप-शक्ति की ओर 
से अभिन्‍्त होने पर भी शक्ति के विलास के तारतम्य के अनुप्तार 
तोन पृथक पादों के रूप में कल्पित हुआ है। उनमें प्रथम पाद 
विद्या-हप, द्वितीय पांद आनन्द-रूप एवं तृतीय पांद विद्या व 
आनल्द दोनों के अतीत है अथच उभयात्मक रूप है। महा- 
विभूति की ओर से यही तृतीय पाद है। जत्रिपाद विभूति के ठीक 
मध्यस्थान अर्थात्‌ आनन्दपाद के केन्द्र स्थान में वेकुष्ठ नगर, 
जो आदि-ना रायण का विलास निकेतन है, प्रतिष्ठित है। अविद्या- 
पाद में जिस प्रकार अनन्त कोटि ब्रह्मारड वर्तमान हैं, उस्ती 
प्रकार ऊर्ध्वतब पांदत्रय में, भी अनन्त कोटि वेकुण्ठ चिन्मय 
उज्ज्वल आलोक में विराजमान हैं । किन्तु ये सब वैकुण्ठ केवल 
विद्या, आकऋद प्रभृति पाद-भेदों में ही पृथक हैं यह बात नहीं-- 
प्रतिपाद में हो परस्पर पृथक हूँ. अविद्यापाद में मी वैकुण्ठ है । 
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इसका विवरण बाद में कहा जायेगा ! हाँ, वह मूल वेकुण्छ का 
प्रतिबिम्ब स्वरूप है। त्रिपाद विभूति में नित्य एवं मुक्त इन दो 
प्रकार के पुरुषों का अधिष्लान होता है। नित्य गण अनादि 
काल से ही माया व अविद्या द्वारा अस्पृष्ठ हैं। उनकी अग्राकृत देह 
अनादि-सिद्ध है । मुक्तगण पहले अविद्यापाद में अवस्थित रहने 
पर भी साधना के उत्कर्ष, भगवद्धभक्ति के विश्वास एवं लोकोत्तर 
भगवत्करुणा के प्रभाव से मायामुक्त होकर शअ्प्राकृत-बिग्रह-ग्रहण- 
पूर्वक भक्तरूप में भगवद्घाम में विराजित होते हैं। नित्य व मुक्त 
दोनों प्रकार के पुरुष ही भगवद्धभक्त हैं। उनके देहादि को भाँति 
मित्यगणों की भगवद्धभक्ति भी अनादि-अनन्त है। मुक्त गणों की 
देह प्रभूति एवं भगवदभक्ति सादि व अनन्त होती है। दोनों मे 
पार्थक्य इतना ही है। मुक्त व नित्य दोनों प्रकार के ही पुरुषों 
की स्थिति के सम्बन्ध में सालोक्य से साथुज्य पर्यन्त अवस्था- 
भेदों में बहुत वेचित्य देखने में आता है । उसमें भी मुक्त गणों 
का अतिरिक्त वैशिश्नध यही है कि अवस्था-विशेष में उन्तमें से 
किसी-किसी का देह-घारण इच्छाकृत एवं वैकल्पिक भाव से होता 
है। अर्थात्‌ वे लोग जब देह आदि ग्रहण करने की इच्छा 
करते हैं तब वेह-विशिष्ठ-रूप में आविभूत होते हैं एवं जब बेसा 
नहीं करते तब विदेह रूप से वर्धभान रहते हैं। वस्तृतः बिदेह 
रूप में स्थिति भगवद्धाम में स्थिति नहीं है। उनका देहादि- 
परिग्रह चधन्तोत्सवादि के मिभित्त विशेष बेश-मृषशदि ग्रहण की 
भाँति ऐच्छिक व वेकल्पिक है। इन सब देहादि का आविर्भाव 
आध्यात्मिक विकास के तारतम्य के अनुसार कहीं भावदिच्छा- 
मूलक भक्त को एच्छासापेक्ष है--और पुनः ऐसे स्थल में मी है 
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झाच्छतन हो जाता है। इस अवस्था में वे लोग नित्य जगत में 
नित्य प्रकट रहने पर भी, नित्यलोकवासी उन छोगों को नित्य 
समान भाव से नहीं देख पाते। नित्य जगत में कभी इनका 
आविर्भाव और कभी तिरोमाव लक्षित होता है। यहाँपर 
आविर्भाव का कारण है, नित्य देह पर से उनके द्वारा इस 
महाशक्तिमयी सत्ता के अवशुण्यत का उन्मोचन।! बाद सें जब 
यह अवगशुण्ठन वित्य देह पर आ पड़ता है तब वह अप्रकट हो 
जाता है। प्रथमोक्त भक्त के स्थल पर देह नित्य होने पर भी, 
भक्त इच्छानुसार उसका ग्रहरणा या परिहार कर सकते ह। 
इसीलिए भक्त कभी सदेह रूप में नित्य घाम में प्रकट होते हैं, 
कभी बिलकुल भो प्रकट नहीं रहते। दूसरे भक्तों के स्थल में 
केवल देह नित्य नहीं है, देह के साथ भक्त का सम्बन्ध भी 
नित्य है। सुतरां उतके लिए देह ग्रहण करता सम्भव नही 
है, देह त्याग करना भी सम्भव नहीं है| क्यों कि यह सम्बन्ध 
टूट नहों सकता | हाँ इस अवस्था में एक प्रबल शक्ति के बीच 
भक्त प्रवेश-लाभ करते हैं । इसी कारण नित्य घाभ भें उनका 
ध्ुरीर दृष्णिभोचर नहीं हाता । जब उस शक्ति का श्राषेश 
विश्वित्‌ न्यून होता है तब उनका वह नित्य शरीर लक्षित 
होता है। इसी प्रकार उनका आविर्भाव व तिरोभाव घटित हुआ 
करता है। 


व्यापी वेकुण्ड-छपो चिदाकाश में अचन्त वेकुण्ठ की चत्ता 
विद्यमान, है यह एक बार पहले भी कहा गया है। ये सब 
वेकुष्ठ एक प्रेकार से भगवद्रधाम-रूप में परिगणित होने के 
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योग्य होने पर भी यथार्थ भगवदधाम नहीं हैँ । भगवान्‌ का 
जो परम रूप है, जो स्वयं रूप से सर्वप्रकारेण अभिन्न है अथच 
जिसे समग्र भगवत्स्वरूप के मुल आश्रय के रूप में ग्रहण 
किया जाता है, उसका घाम व्यापी वैकुण्ठ के भध्य प्रदेश मे 
अवस्थित है| मण्डल एवं मण्डल का भध्य-बित्दु जिस प्रकार 
परस्पर सम्बद्ध है, ठीक उसी प्रकार असंख्य भगवद्धाम-सम्तान्वित 
व्यापी वैकुण्ठ एवं मच्यवर्ती मुख्य भगवद्धाम परस्पर सम्बद्ध 
है। इस मुख्य भगवदघाम का ही कई लोग महावैकृण्ठ कहु कर 
वर्णन करते हैं। त्रिपाद विभूति के अन्तर्गत विद्यापाद, आानन्द- 
पाद एवं उसके अतीत पाद में सर्वन्न ही भिन्न-भिन्न बैकुण्ठ 
विराजमान हैं | किन्तु महावैकुण्ठ व परम वेकुण्ठ भगवान्‌ के 
प्रम रूप का ही स्वधाम' है। विद्या ब अविधा-पाद के 
सन्धिस्थल पर जो वेकुषण्ठ नगर परिद्ृष्ठ होता है, वह व्यापी 
बेकुण्ठ में प्रविष्ठ होते की ओर प्रथम द्वार स्वरूप है। इसको 
कोई-कोई विष्वक्सेन वेकुण्ठ भी कहते है। आनन्द-पाद व विद्या 
पाद के सन्धि-स्थेठ पर एक दिव्य स्रोत प्रवाहित होता है ऐसा 
देखा जाता है। यह ज्ोत आनन्द की घारा है, अतः इसका 
आनन्दत रज्िणी नाम से वर्णन किया जाता है। इसके बाद 
नित्य वेकुण्०ठ आनब्दपाद के द्ध्यस्थल में अवस्थित है। उसी 
स्थान पर आदि-नारायण की अवस्थिति लक्षित होती है। 
इसके बाद आनन्दपाद व अतीतपाद के सन्धिस्थल पर सुदर्शन- 
वंकुण्ठ अचस्थित है | सुदर्शव वेकुण्ठ में सुदर्शन पुरुष प्रतिष्ठित 
है। सुदर्शन वेकुण्ठ का भेद करके और भी ऊँचे उत्यित हो पाते 
से महावकुष्छ का साज्नात्कार होता है । यही परम वेकुप्ठ है। 
घर 


जन 
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यहीं पर महायस्त्र अवस्थित है, जिसका विशेष विवरण बाद 
में देने की चेष्ठा करंगे। यही महावेकुण्ठ व्यापी चेकुण्ठ अथवा 
परव्योम के मध्यप्रदेश में अवस्थित है । 


हम पहले ही कह चुके हैं कि भगवान वे परमात्मा एक ही 
प्रकाश की पूर्ण एवं आंशिक इन दोनों अवस्था्ं के नाम हैं । 
पोडश कलाशक्ति का पिकाप्त हो तो भगवान्‌! शब्द का प्रयोग 
होता है, भगवानु' एवं स्वयं भगवानु' एक ही वस्तु हैं। भगवान्‌ 
में ऐश्वर्य भाव का विकास प्रधान रूप से रहता है। स्वयं 
भगवान्‌' में माधुर्थ का विकास होता है। कि्तु माधुर्य रहने 
प्र भी अवस्थाभेद से उसके खाथ ऐश्वर्य का मिश्रण भी रहता 
है । ऐश्वर्य भाव के मिश्रण से रहित विशुद्ध माधुर्थ भाव स्वयं 
भगवान्‌ का अन्तरतम रूप है। इसका वर्णन श्रीक्ृष्णनतत्त्व 
एवं श्रीवृन्दावन-रहस्थ की आलोचना के प्रसज् में किया जायेगा। 
वेष्णवाचार्य गण स्वयं भगवानु में चॉसठ शुणो की सत्ता व क्रिया 
स्वीकार करते है, जिनमें से चार गुण उनमें अ्रसाधारण हैं । 
भगवान्‌ के पूर्ण प्रकाश में ६० ग्रुण रहने आवश्यक हैं। कुछ- 
कुछ न्यूनता रहने प्र भी भगवत्ता का हानि नहीं होती। 
न्यूनता का आधिक्य होने से ही परमात्मभाव का साज्षात्कार 
होता है। परमात्मा ही पुरुष हैं । एक प्रकार से यह पुरुष 
ही भगवान्‌ का सर्वप्रथम अवतार हैं, थहाँ तक कि एकमात्र 
अवतार भी कहा जा सकता है। परमात्मभाव का विश्लेषण 
करते से क्रमश: व्यूहझू, विभव, अच्तर्यामी एवं अर्चा इन कुछ-एक 
भगवद्भावों का परिचय मिलता है। स्वरूप-शक्ति के उन्मेष के 
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ताश्तम्य के कारण इन सब भगवद्भाषों के बीच भी तारतम्प 
लक्षित होता है। अर्थात्‌ इनमें से कोई अंशी रूप में और कोई 
अंश रूप में परिगणित होता है। यह जो अंश कहा गया यह 
स्वांश और भिन्‍नांश भेद से दो प्रकार का है, यह बात पहले 
ही कह्ठी गई है। भवतारादि सभी भगवदू-विभूतियां नित्य एव 
स्वांश रूप में परिगणित होती हैं। जीड भिन्‍नांश के रूप में परि- 
गणित होता है । अवश्य ही कोई-कोई जीव को सी स्वांश मानते 
हैं । नित्यलीला के अवसर पर इस स्वांश और भिन्‍्नांश-वाद का 
मर्म समझा जा सकेगा। अन्तरतम भगवदुघाम में भगवान्‌ का 
प्रमरूप अधिड्लित है। इस स्थान से लेकर माया के साक्षादएु- 
भाव ये किसी प्रकार का सम्बन्ध नहीं रहता, यह्ूं भी एक 
प्रकार पे कहा जा सकता है। बस्तुतः केवल मादा नहीं, माया, 
क्राल एवं अशुद्ध जीव भगवद्धधाम के लिए प्रवेश का मार्ग नहीं 
पाते । सुतरां भगवान्‌ का परमरूप माया का अधिष्ठाता नहीं 
ही सकता | परमात्मा रूप में भगवात्‌ का जो आंशिक प्रकाश 
है, उसके साथ माया का सम्बन्ध है। परमात्मा भगवान के 
ही विलास हैं, सुतरां स्वरूपत: भगवान्‌ से अभिन्‍न हैं । परमात्मा 
भगवात्‌ की ही भांति चित्शक्तिप्तम्पन्‍्न हैं, इसमें सन्देह नहीं। 
किस्तु तब भी चित्शक्ति की स्फूर्ति भगवत्ता से किड्चित्‌ स्थून होने 
के नाते परमात्मा माया के अधिष्ठान हो सकते हैं, एवं होते हैं । 
साया बहिरंगा शक्ति है, सुतर्य यह अधिष्ठान उसकी हृषप्ठि द्वारा 
ही सिद्ध होता है । 


परमात्मतत््व के विश्लेषण के प्रसंग में एक ओर चतुन्यु ह 
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एवं दूसरी ओर अवतार आदि का तस्व आलोच्य है। भगव- 
त्स्वरूप अर्थात्‌ भगवान्‌ का आअधप्राकृत विग्रह छः अप्राकृत गुण 
या शक्तियों द्वारा रचित है। अर्थात्‌ इन छः अप्राकृत गुणों को 
समब्वि को ही अप्राक्ृत भगवदूविग्नर॒ कहकर वर्णन क्रिया जाता 
है । इसकी दो अवस्था हैं--एक नित्योदित एवं एक शान्तोदित । 
जो रूप सर्वा ही प्रकाशमान है, जिसका कभी क्रो 
तिरोघान नहीं होता, वही नित्योदित रूप है; किन्तु तिरोहित 
होकर पुन: आविर्भाव होने से इसी रूप को शान्तोद्षित 
कहते हैं। भगवान्‌ का परसरूप नित्योदित है। दिव्य सुरिगण 
इसका निरच्तर साक्षात्कार करते हैं--सदा पश्यन्ति सूरयः ।' 
इसका उदय भी नहीं है, अस्त भी नहीं। यह स्वयंप्रकाश 
चैतन्य-स्वरूप है । किन्तु उनका जो शान्तोदित रूप है वह भी 
पाड्गुण्प विग्रह है, क्योंकि वह भी अप्राकृत बड़गुणसय है । किन्तु 
उसका आविर्भाव-विरोभाव होता है, इसीलिए शान्तोदित कहा 
जाता है। उसमें स्वरूप-शक्ति के विकास की किब्यित न्यूनता 
है । इसीलिए बह परमरूष से किड्वित स्थून कहु कर परिसणित 
होता है। ये ६ गुण चार व्यूह्ों में से प्रत्येक में हो विद्यमान हैं । 


हाँ, प्रथम व्यू में वे सम्ठिछ्प एवं समभाव में विद्यमान 
हैं, एवं अन्यान्य तीन व्यूहों में दो-दो गण प्रधान हैं । अर्थात द्वितीय 
व्यूहू में प्रथम व द्वितीय गृण पूर्णछप से विद्यमान हैं एवं अन्यात्य 
चार गुण किडिचित्‌ न्यून रूप से। तृतीय व्यूह में तृतीय-चहर्थ 
गुण पूर्णछपेण विद्यमान हैं, शेष चार किश्वित न्यूनहपेण । चतुर्थ 
व्यूह में पंचम व षष्ठ गुण पूर्ण रूप में विधमान हैं एवं अन्य चार 
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न्यून रूप में | सुझ्य बात यही है कि प्रत्येक व्यूहू में ही छहों 
गुण विद्यमान रहते हैं, पर गुण-प्रधान भाव से | इंसोलिए चारों 
व्यूह्ीं में से प्रत्येक ही भगवत्स्वरूप है, इसमें कोई सम्देह नहीं । 
इतके साथ माया और प्रकृति का सम्बन्ध किस प्रकार का है, 
यह यहाँ उल्लेखनीय नहीं । 

विभव अथवा अवतार मुख्य और गौण भेद से दो प्रकार के 
हैं । मुख्य अवतार साक्षात्‌ भगवदंश हैं । गोणावतार भगवत्त्व- 
रूप अथवा शक्ति द्वारा आवबिश् जीव होते हैं। इसीलिए पर 
व्योम में मुख्यावतार का स्थान है, गौणावतार का स्थान नहीं 
है । किसी-किसी के मत से पुरुष अन्तर्यामी रूप से अबतार-पद- 
वाच्य है। व्यक्ति जीव का अन्तर्यामी, समप्ठचिजीव का अ्न्तर्यामी 
एवं सहासमए्टि जीव का अन्तर्यामी इस रूप से अन्तर्यामी भी तीन 
श्रेणियों में विभक्त होने योग्य हैं। व्यक्ति एवं समष्ठि के हिसाब 
से अन्तर्यामी असंख्य हैं। ये हृदयाकाश में मुख्य अन्तर्थामी पुरुष 
के प्रतिबिम्ब भात्र हैं। कहना न होगा, बद्धजीव प्रकृति के 
अन्तर्गत पिण्डविशिष्ठ होने पर भी उप्तका अन्तर्यामी आत्मा 
परमात्मा के स्वांश से भिन्‍न अन्य कुछ नहीं है । ब्रह्माण्ड अनन्त 
हैं। अतएव ब्रह्माण्डाभिमानी जीव भी अनन्त हैं । वस्तुतः वे लोग 
एक अन्‍्तर्यामी के ही अनन्त आजासमाजत्र हैं, व्यप्ति पिण्ड अनन्त 
होने से तदभिमानी जीव भी अनन्त हैं। इसी कारण व्यध्ति जीव 
के अन्तर्यामी+का भी अनन्तरूप से ही ग्रहण होता है। किन्तु यहाँ 
भी ये अनन्त अन्तर्याम्नीौ एक के ही अनन्त आभास-मात्र है । 
व्यापी वेकुष्ठ में अन्तर्यामी का भी स्थान है, अवतार-वर्ग का भी 
स्थान है। एवं चतुर्व्यूह का भी स्थान है। व्यापक वेकुण्ठ 
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में प्रत्येक का ही अपना-अपना धाम है। ये सब खण्ड-घाम 
भी वैकुप्ठ-पद-वाच्य हैं। भुलछीक प्रभृूति स्थावों में भक्तमण 
जब स्वीयभावानुरूप म्ृति का निर्माण करके एवं उसे प्रतिष्ठित 
करके उसका यथाविधि संस्कार करते हैं तब मन्त्रशक्ति एवं 
भक्ति आदि के प्रभाववजश्ञत: उप्में भी भावानु रूप भगवत्सत्ता 
व शक्ति का सान्तिष्य होता है, एवं इती कारण ये सब पूर्तियाँ 
भी भगवद-विग्नह रूप में परिगणित होती हैँ ।पृथ्वी पर किसी 
के द्वारा इस प्रकार का भगवान्‌ का विग्रह प्रतिष्ठित किए जाने 
से वह वास्तव में अप्राकृतजगत्‌ अर्थात्‌ परव्योम में ही प्रतिध्ठित 
होता है। फिर प॒थ्वी से उसके लुप्त हो जाने पर भी व्यापी बैकुण्ठ 
से वह लुप्त नहीं होता । क्योंकि बहु भगवद्रूप एवं श्रप्राकृत है। 
प्राकृतिक विपर्यय से उसका कोई विकार या परिवर्तत सम्भव 
नहीं है। व्यापी वैकुण्ठ में भगवान्‌ के ये सब रूप भी देखे जा 
सकते हैं। अर्थात्‌ परिद्ध भक्तगण पृथ्वी पर भगवातु के जिस 
रूप की स्थापना करते है वह व्यापी वेकुण्ठ में विराजित होता 
है। महासमुद्र में जिस प्रकार असंख्य दीप-पुक्त परिदृष्ट 
होते हैं, निशा के आकाश में जिस प्रकार अगणित-संख्यक 
नक्षत्रमाला दृष्ठिगोचर होती है, ठीक उसी प्रकार परमा- 
काश रूपी व्यापी वैकुण्ठ में खण्ड-खण्ड अनन्त वेकुप्ठ भगवदू- 
धाम रूप में विराजमान हैं। चारों ओर से इस प्रकार के असंख्य 
वैकुण्ठों द्वारा परिवृत होकर भगवान्‌ के परमस्वरहूप का परमधाम् 
महावैकुष्ठ मध्यस्थल में विराजित है। क्रमशः महावैकुण्ठ के प्रसंग 
में कुछ कहां जायेगा। 
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परव्योभ की बात संक्षेप में कुछ-कुछ कही गई है । परव्योत् 
अथवा व्यापी वैकुण्ठ श्रीमगवान्‌ का साम्राज्य है। इसी को 
राजधानी महावैकृष्ठ परव्योमरूप महामण्डल के मध्यस्थल मैं 
प्रवस्थित है। परव्योध्त के ऊर्ध्व स्वयं भगवातु का निज धाम 
गोलोक विराजमान है। परख्योम के बहिरज्भमाव में अर्थात 
अध:प्रदेश में ब्रह्मताम अथवा मुक्तिपद अवस्थित है। कहीं-कहीं 
इसी का सिद्धछोक कह कर उल्लेख किया गया है। यह ज्योतिः- 
स्वरूप ब्रह्म का धाम अथवा लोक है। इततीलिए इसको ब्ह्म- 
लोक कहने से भी एक प्रकार से सत्य का अपलाप नहीं होता। 
यह बिज्ुुद्ध चिदात्मक है। अनेक व्यक्ति इसी को क्षीभगवानू 
फी अज्भकान्ति कह कर इसका निर्देश करते हैं। भगवदविग्नह, 
भगवत्‌-पार्षदगणों व नित्यमुक्त गणों का विग्नह एवं भगवदधघाम- 
इन सबकी सभब्विभ्नत प्रभा ज्योतित्रह्य रूप में सिद्ध समाज में 
परिचित है। केवलाद्वेतियों का निविशेष ब्रह्म भी पूर्वोक्त ज्योति- 
ब्रह्म से सर्वाश में अभिन्‍न नहीं है, क्योंकि केवलाद़िती का ब्रह्म 
निविशेष, धर्मवरजित ब अद्वितोय है, किन्तु ज्योतित्नह्य प्रकाश- 
मयत्वादि-धर्म-विशिष्ठ होने से सर्वथा निविशेष नहीं है एवं वह 
अद्वितीय भी नहीं है। क्‍योंकि द्वितीय रूप कारणसत्ता एवं 
कार्यसत्ता में वहू अधिपष्लान रूप से नित्य प्रतिट्नित रहता है। जो 
साधक जीव भगवत्‌-तत्त्व का अनादर न करके ब्ह्मचिन्ता में 
लिज् शरीर के ध्वंसपूर्वक सिद्धिलाभ करते हैं एवं इस सिद्धि के 
फलस्वरूप वासनामुक्त होकर ब्रह्माण्डभेद-पूर्वक स्थिति लाभ 
करते हैँ उनकी चरम गति एवं आपेक्षिक दृष्टि से परमस्थिति 
इसो ब्रह्मचाम या सिद्धलोक में हैं। वे प्राकृतदेह से मुक्त होकर 
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विदेह-अवस्था का अवलम्बंन करके स्वयं ज्योति:स्वरूप मे 
प्रतिष्ठित होते हैं एवं इस भहाज्योति में अभिन्‍नस्प से स्थिति- 
लाभ करते हैं। कहना न होगा, इस अवस्था का छाभ शुद्ध 
ज्ञान के फलस्वरूप होता है। एक हिसाब से इसकों भी परमपद 
कहा जाता है, और श्रीमद्भागवत में कहीं-कहीं ऐसा कहा भी 
गया है । किल्तु स्मरण रखता होगा कि श्रीभयवात के प्रति 
अवज्ञा-अनादर के भाव का हुदय में पोषण करके ब्रह्मचिन्ता से 
रत होने से उसके फलस्वरूप घुनरावृत्तिरहित शाश्वत-पद-्छझाभ 
नहीं होता । अवश्य हो ये सब साधक-गण भी ब्ह्मधाम में उपनीत 
होते हैं--इसमें सन्देह्द नहीं, किन्तु पूर्वोकेत अपराध के कारण 
बरह्मलोक से वे अधःपतित होते है। बह्ायलोक में उनकी नित्य- 
स्थिति नहीं होती स्वयं भगवान्‌ अथवा उनके कोई स्वांश अवतार 
रूप से प्रपंच में प्रकट होकर साज्ञात्‌ रूप से जिन सब दैत्य- 
राक्षसादि वत्रुगणों का नाश करते है, वे छोग भी ज्योतिःस्वरूप 
इस क्रद्मघाम में स्थितिछाभ करते हैं। शुद्ध जानी जिस प्रकार 
भगवदधाम में प्रविष्ठ नहों हो सकते--भगवान्‌ द्वारा निहत 
भगवद-देषिगण भी उसी प्रकार भगवद्धाम में प्रवेश नहीं कर 
शकते । दोनों की ही गति भगवान्‌ के अद्धज्योतिःस्वरूप ब्रह्म- 
घाम में है। यह ब्रह्मताम या सिद्धलोक भगवदूधाम की ही 
भाँति मायातीत है। ब्रह्माण्ड-पुराण में मइातमसा के परले पार 
सिद्धलोक की अवस्थिति बणित है। इस ब्रह्मलोक का एक जभाभास 
है, जो ठीक इसी के अनुरूप है अथच इससे भिन्‍न है। जो 
साधक ब्रह्मलोक में आकर भी वहाँ से अधःपतित होते हैं बस्तुत: 
ते अक्ृतिम बहालोक में स्थान नहीं पाते, इस' आसासलोक में 
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ही कुछ काल पर्यन्त अवस्थान करते हैं। यह आभासलोक माया 
के परके पार नहीं है--माया से ऊर्ध्व होते हुए भी भागा के ही 
अन्तर्गत है । 


पहले जिस बैन्दव जगत्‌ की बात कही गई है वह अप्राकृत 
जगत के ही अन्तर्गत है किन्तु बाह्य सण्डल है अन्तर्मण्डल नहीं है, 
यह स्मरण रखना होगा। यहाँ जिस सिद्धलोक की बात कहीं 
गई उसकी अनेक प्रकार की स्थिति है। विज्ञाव की विभिन्‍न 
स्थितियों के अनुसार यह स्थिति निरूपित होती है । इसको एक. 
प्रकार से कैबल्य-समुद्र कहुकर समभा रखने में भी कोई हानि. 
नहीं होती। किन्‍्त यह विज्ञान-कैवल्य है प्रलय-केवल्य नहीं । 
प्रकृति, माया दोनों से पुरुष स्वयं को विविक्त समझ्न पाये तो इस 
प्रकार की कैवल्यब्राप्ति होती है। कहना न होगा कि यह शुद्ध 
कैचल्य नहीं है । 

बैन्दवब जगत से निर्गत होकर शाक्त जगत्‌ में प्रवेश के पहले 
मध्यावस्था में शुद्ध कोवल्य होता है। प्रल्य-कैवल्थ अविद्या-पांद 
के अन्तर्गत है। यहाँ लक कि परबव्यीम के वहि:अकाश् में उसका 
कोई स्थान नहीं है । 


यह जो ब्रह्मघाम की बात कही गई इसको साधारणतः सुक्ति- 
पद कहा जाता है, किन्तु यह परा पुक्ति नहीं है, भगवदधाम 
के नीचे अक्ववा बाहर जहाँ महेशधाम या शिवधाम का वर्णन 
पाया जाता है वहाँ यह कैवल्यघाम ह्वी लक्षित हुआ है, यह 
समझना होगा । यह स्थाव क्षोभहीन, स्थिर, झॉनन्‍्त एवं सम्यकू 
हूप से समभावापन्न है--यह निस्तरज्ध समुद्र की भांति स्वयं 
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में स्वयं ही! प्रकाशमान है। यह सुक्तिधाम भी परव्योध को 
आभा होने से विरजणा के पहले पार अवस्थित है। 


सिद्धब्याम के अधःप्रदेश में जथवा बाहर की ओर कारण- 
सलिलमयी विरजा वर्तमान है। कारण-समुद्र अथवा विरजा नदी 
वस्तुत: परव्योम को मण्डलाकार में घेर कर स्थित है। बाहर 
से देखने जांय ती यह ठीक दुर्ग-प्राकार के अतुर्दिक वेहमान 
परिखा [ साई ) की भाँति प्रतिभात होती है। कोई-कोई इसे 
अआभगवान के अज्भ का स्वेद-सलिल कहकर वर्णित करते हैं । 
और कोई-कोई कहते हैं यह वेदरूपी शब्द-न्नह्म के भज्ज से 
निःसुत सकल है। वस्तुतः शन्द-ब्रह्म पर-बरह्म का अधिपष्ठान 
है | शब्द-ब्रह्म की ही तरल अवस्था यहू कारण-सलिल है ! 
यहाँ से ही कार्य रूपी जगत को सृष्ठि को सूचना होती है । 
दूपघरी ओर यहाँ से ही जगत का उपसंहार भी होता है। 
क्योंकि इसके परे और मायिक सत्ता नहीं है। इसके ही एक 
परम शुद्ध रूप महाकारणसलिल-रूप में बैन्दव और शाक्त 
जगत के मध्यप्रदेश में शुद्ध कैवल्य के सन्निद्ठित भाव प्राप्त होता 
है। शुद्ध कैवल्य के बाद ही भगवदधाभ है, एवं शुद्ध कैवल्य 
के ब्रह्ठि:प्रदेश में मझकारण-पलिल की धारा उपलब्ध होती है। 
महाक्ारण-सलिल के बाहर महाकारण-जगत एवं बैन्दव-जगतु 
हैँं। कहना न होगा, वह भी अप्राकृत राज्य के अन्तर्गत है। महा- 
कारण सलिल को महातिरणा कहकर ग्रहण किया जा सकता है । 
में जहाँ तक समझ पाया हैं उसके अनुसार दोनों को ही .कालिन्दी 
वा यमुना कहना था स्वोकार करना चल सकता है । 
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विरजा के बाहर अविद्यापाद हैं। इस पाद में माया-राज्य 
अवस्थित है। लघु-ब्रह्मसंहिताकार ने इसी को देवी धाम कहकर 
इंगित किया है। पिण्ड से ब्रह्माण्ड में प्रविष्ट होकर ब्रह्माण्ड- 
भेद-पूर्वक, विभिन्‍न सुक्तम स्तरों के अतिक्रमपूर्वक कारण-सलिल 
के निकट उपस्थित होना होता है। एक-एक ब्रह्माण्ड में ऊर्ध्व एवं 
अध: दोनों ओर समष्टिभाव में चतुर्दश भर्भोदिशायी कहकर एवं 
जो तज्ञीर-सलिल में प्रकाशित हो रहे हैं, उनको ज्ञीरोदशायी 
कहुकर ग्रहण किया जा सकता है। दृष्टि व वासना के तारतम्य 
के अनुसार इनके बीच किश्वित्‌ पार्थक्य हो सकता है, यहाँ उसका 
उल्लेख श्रप्रासज्लिक होगा । 


जो कारणशायी पुरुष हैं, वे महासमष्टि-अभिमानी जीव के 
अन्तर्यामी हैं। जो गर्भोदशायी हैं, वे ब्ह्माण्डाभिमानी समष्ठि 
जीव के अन्तर्यामी हैं।जो क्षीरोदशायी हैं, वे पिण्डाभिमानी 
व्यष्टि जीव के अन्तर्यामी हैं। व्यक्ति व समष्ठि भाव से जगत्‌ 
की सुष्रि व जागतिक कार्य-परिचालना के लिए इनकी आवश्य- 
कता है। किन्तु स्मरण रखना होगा कि सब पुरुष ही सुलू में 
एक ही पुरुष हैं--वे ही परम पुरुष हैं। परम पुरुष भगवातनु 
की अवस्थाविशेष हैं । दोनों अभिन्‍न हैं । 


भगवान्‌ जिस प्रकार अपने सिजी धाम में नित्य विराजित 
होते हैं, उद्ची प्रकार उनके अभिन्‍न अंश भी अपने-अपने नित्य 
धामों में नित्य विराजते हैं। अवतरण के समय जैसे भगवान्‌ 
का स्वधाम प्रपंच में अवतीर्ण होता है, उसी प्रकार जगतृ- 
व्यापा र-निर्वाह-काल में अन्तर्यामी पुरेषमण का स्वधाम भी 
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व्यष्टि, सम्मप्ठि व महासमष्ठटि जीव के ह्ृदय-कोष में प्रकट 
हीता है। इसी कारण हृदय को ब्रह्मपुर कहा जाता है। हा, 
यह व्यापी वैकुण्ठ के अन्तर्गत नहीं, इसी से यह दहुर' हैं। 
जो छोग वैदिक दहुर-विद्या का मर्म समझना चाहें थे इस 
अन्तर्यामी के समस्त धारमों के मानव-हृदय में बिराजित रहने के 
रहस्य का विश्लेषण कर पाये तो गुह्य तत्व को पकड़ पायेंगे । 
कारणोदक, गर्भादक एवं क्षीरोदक ये तीन प्रकार के सलिल एुवं 
इतके आश्रय तीन महासमुद्र भगवान्‌ के पुरुष रूप में आत्मप्रकाश 
करने के भुवन में विद्यमान हैं। सूर्य मण्डल को केन्द्र बनाकर 
भुवनकोश विद्यमान है। ब्रह्माण्ड, संख्या में एक नहीं, बहु-- 
अनन्त हैं । अनन्त ब्रह्माण्ड के, जिन महा-सविता के चारों ओर 
विराजमान रहते हुए, प्रत्येक ब्रह्माण्ड अपने-अपने सूर्येभण्डल को 
प्रदक्षिणा कर रहा है, थे ही आदि सूर्य हैँ। समस्त अविद्या- 
पांद से भगवद्यक्ति अविद्यालक्ष्मी रूप से अविद्या-राज्य की 
अधिप्लात्री होकर विराजित हैं। माया-शक्ति इनको आश्रय 
करके ही अपना कार्य साधन करती है। ये अविद्या-लक्ष्मी 
महालक्ष्मी की अथवा श्रीभगवान्‌ की बहिनि:सृत हृष्टि-रश्मि मात्र हैं। 
पहले ही कहा गया है कि परमात्मा रूपी क्रीभगवान्‌ की स्वरूम- 
शक्तिमयी चिदरूपा दृष्टि से ही माया क्षुब्ध होकर विश्व का प्रसव 
करती है। ब्ह्मयाण्ड-जननी माया स्वरूप की आवरणकारिणो, 
तिरस्करिणी है। विद्याल्पा-महायोगमाया अविद्यापाद के-ऊर्ष्व पा द में 
अवस्थित है। इस योगमाया के आवरणवशत: ही मायिक जीव 
भगवात्‌ के स्वरूप-वैभव का दर्शन वहीं कर सकता अर्थात्‌ यह 
योगमाया ही जीव को ज्रिपाद विभ्वति का दर्शन नद्ठीं करने देती । 
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कारण-सलिल की बात पहले कही गई है । कारण-सलिल 
की भाँति ही गुण-सलिछ और क्षीर-सलिल भी हैं। सूल पुरुष 
अतिबिम्ब रूप से प्रत्येक सलिल में प्रतिफलित हो रहे हैं । इसी 
लिए परव्योम में जो तीन पुरुष परम पुरुष के व्यूह्ात्मक विभूति 
रूप में नित्य प्रतिष्ठित हैं, अविद्यापाद में वे लोग ही गअश 
रूप से इत तीन गलिलों में शयान' अवस्था में प्रकाशमान 
हैं। जो कारण-सम्ृद्र में भासित हो रहे हैं उन्हें कारणार्णव- 
शायी कहते हैं। जो गुणसलिल में प्रतिविम्बित हो रहे हैं उन्हें 
क्षेत्र कहते हैं! पिण्डाभिमानी जीव जब पिण्ड से बहिर्गत 
होकर पिण्ड के साक्षी रूप से पिण्ड का दर्शन करता है, तब 
वास्तव में वह पिण्ड के मध्य प्रविष्ठ होकर पिण्डस्थ जन्य अर्थात्‌ 
हुंदय कोष में प्रतिप्नित होकर साक्षीरूप में पिण्ड का दर्शन करता 
है । पिण्ड से बाहर होना, पिण्ड से पृथक होना एवं पिण्ड के 
मध्यस्थ बिन्दू में प्रवेश करना वस्तुत: एक ही बात है। 
जिस छुन्‍्य को आश्रय करके पिण्ड-रचना हुई है, वही शून्य पिण्ड 
के भीतर एवं बाहुर समान रूप से विद्यमान है। किन्तु भीतर व 
बाहर के मध्यस्थल में बह विद्यमान रहने पर भी पिण्डाभिमान 
रहने के कारण उसकी सत्ता अनुभूत नहीं होती । देहू से बहिगीत 
होकर देह का द्रष्टा हो पाने से देहाभिमान विगलित होता है। 
क्योंकि इसी समय शृत्य में स्थिति होती है। उसी प्रकार देह 
के अन्तःपुर में अर्थात्‌ हृदय-गुह्मा में प्रवेश कर पाने पर भी उसी 
प्रकार से द्रष्टा होकर बेहु को दृश्य रूप में देखा जा सकता 
है। इस अवस्था में भी कतृ त्व-भोक्तृत्वाभिमान नहीं रहता । 
"ये बोनों द्ुन्य बस्तुत' एक ही छून्‍्य के दो प्रदेश हैं इनके बीच 


को, थे 
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देहात्मक पिण्ड का व्यवधान है। यहाँ पर ही कर्ता व भोक्ता रूप 
ते जीव कर्म करता है एवं तदनुरूप फलभोग भी करता है। यही 
व्यप्टिजीब का संसार मण्डरू है। वस्तुत: इस संसार में भी शब्य 
ओतनप्रोत रूप से विद्यमान है, किन्तु उसकी भत्तीति नहों होती । 
जिम शन्य में यह पिण्ड रूपी व्यप्ति देह भासित होता है, उसी को 
क्षीर समुद्र कहते हैं। यह ब्ञान-नेत्र में क्षुद्र आकाश की भाँति 
देदीप्पमान है, इसीलिए इस सत्ता को ज्ञीर-सलिल कहा जाता 
है। पिए्ड के समान ब्रह्माण्ड भी द्वान्‍्य के बीच विराजमान है । 
यहू शून्य भी वास्वविक दान्‍्य नहीं, यह भी सलिलात्मक है। 
पृथ्वी सप्तद्वीममयी है-जम्बुद्दीप से आरम्भ करके पुष्कर 
द्वीप पर्यन्त ज्ञात द्वीप एक के बाद एक मण्डलाकार में 
अवस्थित हैं। प्रत्येक दीप ही एक-एक समुद्र द्वारा वेष्ठित है। 
सर्वप्रथम लवण समूुद्र' है, सर्वान्तिम अमृत समुद्र! अथवा शुद्ध 
वारि है। इस प्रकार से सप्तदह्ीप ओर सप्त समुद्र वलथाकारमे 
अवस्थित हैं। अमृत समुद्र के पश्चाव अर्थात्‌ बाहुर देबतादिक 
का क्रीडास्थल विराजमान है। यह सर्वथा सुबर्णगमय ज्योति से 
उद्रभासित रहता है; अत इसे सूवर्शामयी भूमि कहते हैं । इसके 
आगे लोकालोक पर्वत हैं। इसके आठ झोर आठ एरंद्र एवं लोक- 
पाल विद्यमान हैं। लोकालोक का भीतरी भाग झ्ालोकित रहता 
है एवं बाहरो भाग चिर अन्चक्षार मय है । छोकालोक व मेरु के 
अस्तराल से सुर्य की गति में वैश्विष्य है | यहाँ उसका उल्लेख 
अनावश्यक है । 

लोकालोक के बाहर सुर्य का प्रकाश नहीं जाता । यह 
स्थान घोर अन्चकारमय है। वस्तुतः यह लोकालोक का अ्रलोक 
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अंश है और भीतर का लोकांश है। यहाँ पर कोई जीच नहीं 
रह सकता । इस अन्धकार को वेशड़न करके जो महाससुद्र 
विद्यमान है उसी का नाम गर्भोदक हैं। इसके बाद ब्रह्माण्ड- 
कटाह है । किसी-किसी की दृष्टि में भ्र्भोदिक के तठप्रान्त में 
कौशेय-मण्डल नाम का एक सिद्ध मण्डल विद्यमान है। यही 
वस्तुतः पत्चितीर्थ है। यहाँ पर बहुसंख्यक सिद्ध पक्षि-प्मृह से 
परिवृत होकर पक्षिराज गझुंड वास करते हैं ! 


ब्रह्माण्ड की भाँति ब्रह्माण्ड-समष्टि भी एक दान्य में अवस्थित 
है | ब्रह्माण्ड-समण्णि प्रकृतिरूपी कारणसत्ता है। जिस दावन्य में 
अनन्त ब्रह्माप्डमय सत्ता भासित हो रही है, वही कारण-समुद्र 
नाम से अभिहित है। इससे यह ज्ञात होगा कि कारण-जंगत 
को वेंप्त करके जी सलिल विद्यमान है, वही कारण-सलिल 
है । इस सलिल के ऊपर ही महासमए्ति अर्थात्‌ समग्र सायिक 
जगत भासित होता है। गर्भोद-सलिल के ऊपर समग्र ब्रह्माण्ड 
भासित होता है। उसी प्रकार क्षीर सलिल पर प्रत्येक व्यप्टि- 
पिण्ड भासित है। भगवान के अर्थात्‌ परमात्मा के स्वांश यथा- 
क्रम से अन्तर्यामिझूप से इन तीनों सलिलों में प्रकाशित रहते 
हैं। क्‍योंकि आदि नर से उद॒भूृत होने के कारण सलिल को 
तार! कहा जाता है, उसको आश्रय करके विराजित होते हैं 
इसीलिए पुरुष का नाम नारायण है। इसीलिए सृश्टि का आदि 
सलिल शापाएण्ण्का ७वाधा5, या सृष्टि: स्ध्ठुराद्रा (अभिनज्ना० 
दशाकु,० मद्भल) है। व्या्रि, समष्ठि और महासमप्ति-भेद से यह 
सत्ता भी त्रिविध छूप से प्रकाशित होती है। सत्ता त्रिविष होने 
से उतके अधिष्ठान पुरुष भी त्रिविध रूप से वर्णित होते हैं ये 
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तीन पुरुष ही भगवान्‌ के चर्तुब्यूह़ के बीच चतुर्थ, वृत्तीय ए 
द्वितीय व्यूहु के प्रतिभास हैं । 


कारण सत्ता की भाँति महाकारण-सत्ता भी सलिल द्वारा 
वेष्ित है। मही महाकारण सलिल है। जो इस सलिल में अधि- 
प्लित हैं, उन्हें आदि ब्यूहु कहकर समझना बसज़ूुत न होगा। 
महाकारण सलिझ के बाद फिर सलिछ नहीं है। उसके 
बाद शुद्ध आकाश है। शुद्ध आकाश का भेद कर पाने पर 
चिन्मयी भूमि अर्थात्‌ दिव्य वृन्दावन के प्रकाश की उपलब्धि 
की जा सकती है। 


जिसका पहले महावेकृशठ कहकर वर्णन किया गया है, उस्ती 
का कोई-कोई अयोध्या अथवा नित्य साकेत धाम कहुकर भी 
उल्लेख करते है । 'देवानां प्रमोध्या' इस शास्त्रवाक्‍य में बस्तुतः 
भहावेकण्ठ का ही निर्देश है, इसमें सम्देह नहीं । यह महापुरी 
आकृति से चंतुरसख्र या चतुर्भज है। यह दिव्य रत्तखचित प्राकार 
ब तोरण आदि से वेध्रित एवं मणि-काश्जन के चित्रों द्वारा विशेष 
रूप से अलंकृत है ! नगरी में प्रवेक्ष करने के लिए चार दिशाओं 
में चार मुख्य द्वार हैं, ये सब द्वार विभिन्‍त प्रकार के अधिकारियों 
के नगर प्रवेश के लिए हैं। अर्थात्‌ जो भक्त लोक-लोकान्तर से 
क्षीभगवान्‌ का दर्शन करने लिए वैकुण्ठ में आगसन करते 
हैं. वे सभी एक ही द्वार से नगर प्रवेश नहीं करते। जिनका जैसा 
अधिकार हो, वे तदनुसार ही चारों द्वारों में से किसी विशिष्न 
द्वार से नगर में प्रवेश करते में समर्थ होते हैं | द्वार एम सुबृहद 
ऐपुर अत्यत्त उज्ज्वल एवं सुदृश्य भणमिमुक्ताणों से खचित हैं । 
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प्रत्येक द्वार पर द्वारुरक्षक के रूप में दो-दो नित्य पुरुष नियुक्त 
हैं। चण्ड, प्रचृण्ड प्रधृति द्वास्पाल गण भगवातु की नित्य- 
भक्त-श्रेणी के अन्तर्गत हैं। ये लोग अवादिकाल से इसी कार्य में 
युक्त हैं। चण्ड व प्रचण्ड जिस प्रकार पूर्व द्वार के रक्षक हैं, 
उसी प्रकार पश्चिम द्वार के रक्षक हैं--जय व विजय । इनका 
विवरण प्राचीन आख्यायिका में पुराणादि में अनेक स्थलों पर 
उपलब्ध होता है। द्वाररक्षक की भाँति तगर-रक्षक भी अनादि 
काल से उस-उस अधिकार-कर्म में नियुक्त हैं । कुमुद, कुमुदाक्ष 
प्रभूति दस मगर-रक्षक ही वेकृण्ठ धाम के दस दिक्‍्पालों के नाम 
मे प्रसिद्ध हैं । पुरी के अन्तर्गत गृह, प्रासाद, आराम, उपचन प्रभ्नति 
सब ही अत्यन्त रमणीय हैं। सभी गृह अग्नि के सहश उज्ज्वल, 
ज्योतिर्मय एवं उद्यान-प्रभृूति स्निग्ध ज्योति से सदा उद्रभासित 
हैं। व्यापी वैकृण्ठ की भांति वैकृष्ठपुरी में भी राध्ि दिम का 
भेद नहीं है। यहाँ पर बन्धकार प्रविष्ठ नहीं हो सकता | एक 
अखण्ड स्वयं-प्रकाश ज्योति: समस्त वस्तु के स्वरूपभत रूप से 
कहीं स्निग्धघ, कहीं तीत्र, कहों मिश्र रूप से निरन्तर शोभा 
पा रही है। जो सब भक्त नर-नारी इस नित्य धाम में वास 
कर रहे हूँ, वे सभी दिव्यदेह-विशिष्ट है । यह देह' जरा द्वारा 
विक्वत नहीं होता, मृत्यु से भी झाक्रान्त नहों होता । वह नित्य- 
नव-योवन-सम्पन्न है। उसका सोन्दर्य व सुषमा मायिक जगत्‌ में अतुल- 
नीय है। इनूमें से कोई-कोई अनादि काल से ही यहां विराजमान 
हैं। कोई-कोई निर्दिष्ठ समय पर यहाँ प्रविष्ठ होते हैं । जो लोग 
अनादि काल से ही हैं, उनका देह भी अनादि है, किन्तु जो 
निर्दिष्ठ समय पर यहाँ प्रवेश लाम करते हैं उनका देह सादि है 
द्द्‌ 
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दोनों ही ववयोवन-सम्पन्त एवं कोटि कन्दर्प की भाँति लावण्य- 
विशिष्ठ अप्राकृत चिदानन्द के घनीभ्ृत विग्नह हैं। दोनों पराइवों 
से भूदेवी और लीलादेवी नाम की दो सलत्ियाँ विराजित हैं। 
अभाठ तरफ़ कमल के आठ दलों क्रे अग्रभाग पर आठ बक्तियाँ 
दिव्य दश्पति को वेष्ठित करके शोभा पा रही हैं। विभला, उत्क- 
षिणी प्रभृति आठ शरक्तियाँ श्रीभगवात्‌ की महिषीरूव से भक्त- 
समाज द्वारा मानी जाती हैं। ये सभी दिव्य चामर द्वारा 
श्रीभगवानु व महालक्ष्मी को व्यजन कर रही हैं। अनन्त, गरुड, 
विष्वकूसेन एवं अन्तरज्भर नित्यमुक्त गणों ने भगवानु को चारों 
ओर से घेर रखा है। 


कहीं-कहों इस नगरी के श्राठ आवरणों का एवं कहीं-कही 
द्वादश आवरणों का उल्लेख दिखाई देता है | जिस अच्तःपुर के 
बीच महामणिमण्डप नामक सभा भ्रवस्थित है, ऐसा उल्लेख किया 
गया है, उसका नाम है आनन्द” । सहसख्न फणों के तेज से उद्दीप् 
तेजोमय अनन्त नाग! सभामण्डप के ऊपर विराजते हैं । भगवान 
का दिव्य पिहासन इसी अनन्त के ऊपर हो प्रतिप्लित है, इसीलिए 
इसका नाम अनन्तासन है । 


जिन आठ आवरणों कौ बात उल्लिखित हुई है, मूल प्राकार 
के अतिरिक्त उनका स्वरूप-निर्देश इस प्रकार है-वैकुण्ठ नगर की 
पूर्व आदि चार दिशाओं में वासुदेव, संकर्षण, प्रद्यम्त, अनिरुद् 
इस चारों व्यूहों के धाम हैं। चार कोणों पर उनकी चार शाक्तियाँ 
विराजित हैं। इस हिसाब से आवरण देवता की संख्या आठ 
है यद्टी प्रथम है इसके बाहुर जो स्तर है उसमें 
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केशव प्रभृति चतुविश॒ति विष्णु मूर्तियाँ पूर्व की ओर से आरम्भ 
करके अपने-अपने धाम में विराज रही हैं। यही छ्वितीय आवरण 
हैं। इस आवरण में देवता-संख्या २४ है। इसके बाहर पूर्व 
- शोर से आरम्भ करके मत्य्यादि दश अबतारों का स्थान 
है। यही तृतीय आवरण है। यहाँ के देवताओं की संख्या दश 
है। इसके बाहर चतुर्थ आवरण में पूर्व आदि चारों दिश्ञाओं 
में सत्य, अच्युत अनन्त व दुर्गा एवं अग्नि प्रभ्नुति चारों कोण में 
वेष्चक्सेन, गणेश, घड्ढ एवं पद्म ये आठ अवस्थित हैं। इसके 
बाहर पश्चणम आवरण है, उसमें पूर्व आदि चारों दिशाओं में 
ऋक प्रभृति चार वेद एवं अग्नि प्रभ्नृति कोणों में साविभी, 
गरुड, धर्म एवं यज्ञ ये आठ देवता अवस्थित हैं। षप्ठ आवरण में 
भगवात्‌ के आयुधों का स्थान निर्दिष्ट हुआ है। पूर्व श्रादि चारों 
दिशाओं में शह्लु, चक्र, गदा व पद्म एवं अग्नि प्रभृति चार 
कोणों में खड़ग, शाजड़्र , हल व मृतक अवस्थित हैं। अन्तिम 
आवरण में इन्द्रादि दिकृपाल आठों दिशाओं में रक्षा कर रहे हैं। 
इसके बाद और आबरण नहीं है। 


|] हक 
हू 
रद 
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ओर अप्रकट भेद से दो प्रकार की है। गोलोक के नाम से जिस 
मूल इबतद्वोप की बात कही गई, वह श्री वृस्दधावच का अप्रकट 
प्रकाशमय वेभव है। उसका प्रकट प्रकाकशम्य बेभव पारथिव 
वृन्दावन के रूप में कभी-कभी ग्माविर्भूत हुआ करता है। 

इस चतुरश्त श्वेतद्वीप के भीतर भौर भी एक चतुरख हृष्ठि- 
गोचर होता है। उसका नाम मह्ावृस्दावन है। मद्दावन्दावन के 
मध्य स्थल में जो सहुख्दल कमलाकार भूमि लछक्षित होती है, 
उसका नाम गोहूंल है। गोकुछ के ठीक मध्यस्थल में अर्थात्‌ 
कमल को कणिका में स्वर्ग भगवान्‌ श्री कृष्ण का निजधाम 
विराजता है। महावृन्दावव और इब्वेतद्वीप के अन्तराल मे 
असड्ख्य दिव्यछोक समुद्र-्मध्यस्थित हीपपुञ्च की भाँति शोभा 
पा रहे हैं। थे लोक देखने में टीक पृथ्वी के ही अनुरूप है। 
इन सब लोकों के बीच अनन्त ग्रकार का वैजित्य है। पृथ्वी 
में जिस प्रकार विभिन्‍न देशों में विभिन्‍न प्रकार के मनुष्य, 
विभिन्‍न प्रकार का समाज और व्यक्तियों की विभिन्‍न प्रकृति और 
भाष लक्षित होते हैं, इंस सब दिव्य लोकों में भी उसी प्रकार 
अनन्त प्रकार के बेशिप्टथ दृष्चिगीचर होते हैं। कहना मे 
होगा कि ये सब भावमय हैं एवं भाव के वेचित्य के अनुसार 
रसास्वादन के सम्बन्ध में विचित्रता सम्पन्न होती है। इन 
समस्त लोकों में प्रत्येक ही वस्तुत: ग्रीलोक अर्थात्‌ महागोलोक 
के अन्तर्गत खण्डगोलोक है। प्राचीन ग्रीक साहित्य में '५९8 
रण ॥08 ॥655९०? नामक आनन्दभय नित्य विराजमान मुक्त 
पुरुषों के वसति-स्थल द्वीप या भूमिखण्ड का उल्लेख पाया जाता 
है; ये सब खण्डमोछोक भी कुछ-कुछ वेसे ही हैं। हमारे देश मे 
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मध्ययुग के सनन्‍्तजनों के साहित्य में भो इसी प्रकार की आनन्द- 
मय दीपमाला का उल्लेख दिखाई पड़ता है। गोलोक चाम के 
मध्य-विन्दु पर श्री भगवान्‌ का महासिहासन विराजित है। इस 
सिहासन पर समासीन श्रीराधा-क्ृष्ण युगल-विग्रह का दर्शन 
करने के लिए सिंहासन के चतुर्दिक्‌ विराजमान असंख्य द्ीपवासी 
अर्थात गोलोकवासी भक्तगणों ने अच्तर्मुख रूप से दृष्टि प्रसारित 
कर रखी है। ये निरन्तर प्रममथी दृष्टि द्वारा स्वयं भगवात्‌ के 
स्वरूप के ऐश्वर्य व माधुर्य का पान कर रहे हैं। इस घाम में जरा, 
मृत्यु, शोक, वाप, विरह प्रभुति कूछ भी नहीं है। यह वेकृष्ठ 
को ही भाँति च्रिगुण के श्रतीत ज्योतिर्मय, नित्यावन्दमय अप्राक़ृत 
धाम है। इस दिव्य लीलामय परम धाम में ऐश्वर्य व माधुर्य 
नित्य विराजमान हैं। यहाँ पर श्रीकृष्ण ही एकमात्र कान्त हैं 
एवं घामवासी-गण सभी लक्ष्मी-स्वरूपा कान्‍्ता हैं। जो लोग 
अन्तरज़ न होने के कारण. भावगत किश्चित्‌ व्यवधान में अवस्थित 
हैं, वे लोग भी परम्परया कान्‍्तभाव के ही रस का निज-निज 
स्वभावानुसार आस्वादन करते हैं। ब्रह्मलोक जिस प्रकार ब्रह्म- 
निर्षोष से भ्र्थाव्‌ प्रणव के ऋद्ूार से नित्य मुखरित है, वेकण्ट 
धाम जिस प्रकार महाशह्ढु की ध्वन्ति से नित्य ध्वनिमय है, 
गोलोकधाम भी इसी प्रकार निरन्तर श्रीकृष्ण के वंशीनाद से 
प्रतिध्वनित हो रहा है । इसीलिए यहाँ वंशी ध्वनि प्रिय-सखी के रूप 
मे धामवासी भक्तवृन्दों के निकट परिचित है। सखी जिस 
प्रकार दूती रूप से प्रेमिक को प्रेमास्पद का सन्धान देती है, ठीक 
उसी प्रकार मुरलो-निःस्वन से ही गोलोकवांसी भक्तगण भगवान्‌ 
का समधान पाते हैं. एवं प्रेमभक्ति के उत्कर्षानुधार इस वंशी 


बी 


्‌ 


शक्ति, घाम, ठीला, भाव (स्व) 


वैक॒ण्ठ धाम के ऊपर वैकृष्ठ की सारभूत मा को भाश्रय 
करके विदानन्दमंग मोलोकघाम विराजमान है। स्वयं भगवान के 
जो मुख्य धाभ हैं, वे दो श्रेणियों में विभक्त है। इस विभाग का 
मुछ सूत्र लीलागत वैशिप्टय है। उसमें से देवछीछा के उपयोगी 
सर्व-प्रधान घाम ही गोलोकधाम नाम से प्रसिद्ध है। नरछीला के 
उपयोगी धाम द्वारका, मथुरा, एवं गोकुछ अथवा श्री वृन्दावन ये 
विविध हैं। इस सम्बन्ध में विशेष विवरण संधासमय देने को 
चेष्ा करेगे । 


गोलोकधाम श्री भगवान्‌ के ऐश्वर्थ के पूर्ण विकास का परम 
क्षेत्र है। वेकुण्ठ घाम चतुर्भज नारायण का लीला-मिकेतन है, 
किन्तु गोलोकधाम दिभुज हरी कृष्ण की नित्य विहायर-भूमि है। 
यद्यपि एक ही क्री भगवात, श्री कृष्ण एवं श्री नारायण दोनों 
रूपों में प्रकाशभान हैं, वथापि स्वरूप, विग्रह, लीऊा प्रभृति 
के माधुर्यगगत उत्कर्ष की दृष्टि से श्री कृष्ण ही स्वयं रूप हैं एवं 
नारायण उनके विलाप होने से उनसे एकात्महूप हैं / गोलोकघाम 
का अपर नाम श्वेत द्वीप है। वेकुण्ड-भेद करके इस महाद्वीय में 
प्रवेश करना होता है । अवश्य ही साक्षाद रूप से इस, घाम में 
उपनीत द्ोने का भार्ग भी है। जो लोग क्रम-माग का माश्रय 
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करके प्रत्येक धाम के ऐडवर्य व आनन्द का उपभोग करते-करते 
चरमावस्था में गोलोकधाम में उपनीत होते हैं, उन्हें वैकुष्ड-भेद 
करके ही गोलोक जाना होता है। 


यह महाद्वीप चत्रस्र है। देवषि नारद के जिस श्वेतद्वीप- 
गमन का वर्णन महाभारत में है, वह इस मल इवतद्वीप को छाया 
है, ऐसा समझा जा सकता है। क्योंकि मूल इवेतद्वीप, द्विभुज श्री 
क्ृष्ण की विहार-भूमि, गोलोक का बाभात्तर है। किन्तु जिस 
इ्वेतद्वीप में देवषि नारद उपस्थित हुए थे, वहाँ चतुभुज नारायण 
अधिष्ठित थे। नारायण-प्ृति जिस प्रकार श्री कृष्ण-मृति का 
विलास स्वरूप है, उसी प्रकार उत्तका आवासभूत श्वेतद्वीप भी 
गूल श्वेतद्वीप के विलास रूप में परिगणित होने योग्य है । किन्त 
किसी-किसी के मत से महाभारत-बणित श्वेतद्वीप छायारूप नहीं 
है। बढ़ी मुल इवंतद्वीप अथवा गोलोकघाम है। 


हमने वैकुण्ठघाम की मध्य-भुसि पर विराजमान मूल बवैकुंण्ठ 
पुरी का महावैकुण्ठ कहुकर उल्लेख किया है। कोई-कोई गोलोक- 
घाम का भी महावैकुण्ठ कहकर निर्देश करते हैं। जो वैकृष्छठ का 
सारभूत है, उसे महावैकुण्ठ कहंचा असज्भत नहीं। हाँ, समभने 
की सुविधा के लिए दोनों धामों का पृथक ताम से निर्देश करना 
ही अधिक युक्तिस_ंगत है। * 

यह गोलोक-छाम श्री वृन्दावन का विश्वति-स्वहप है। श्री 
वृन्दावन की अनन्त प्रकार विधूतियों में से कुछ-एक प्रकाशमय 
है और कुछ प्रकाशमय नहीं हैं । उनके विछासमय स्वांशमय प्रभृति 
अनेक प्रकार के अवान्तर भेद हैं। प्रकाशमय चिभ्त्ति भी प्रकट 
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और अप्रकट भेद से दो प्रकार की है। गोलोक के नाम से जिस 
मल इबतद्रोप की बात कही गई, वह श्री वृन्दावत का अप्रकट 
प्रकाशमय वैभव है। उसका प्रकट प्रकाशभय वेभव पाथिव 
वृन्दावन के झूप में कभी-कभी झाविएृत हुआ करता हैं। 

इस चतुरख्र श्वेतद्वीप के भीतर और भी एक चतुरख्र हृष्ठि- 
गोचर होता है। उसका नाम भहावृुन्दावन हैं। महावन्दावन के 
मध्य स्थल में जो सहस्नदन कमलछाकार भूमि ऊूज्षित होती है, 
उसका नाम गोजुल है। गोकल के ठोक सध्यस्थरू में अर्थात 
कमल की कृणिका में स्वर भगवान्‌ श्री कृष्ण का भिजधाम 
विराजता है। महावृत्दावन और इ्वतद्वीप के अन्तरालू में 
असडूख्य दिव्यलोक समुद्र-मध्यस्थित द्वीपपुश्च की भाँति शोभा 
पा रहे हैं! ये लोक देखने में ठीक पृथ्वी के ही अनुरूप है। 
इन सब लोकों के बीच अनन्त प्रकार का बैनिन्य है। पृथ्वी 
में जिस प्रकार विभिन्‍न देशों में विभिन्‍त प्रकार के भनुष्य, 
विभिन्‍न प्रकार का समाज और व्यक्तियों की विभिन्‍न प्रकृति और 
भाव लक्षित होते हैं, इन सब दिव्य लोकों में भी उसी प्रकार 
अनन्त प्रकार के वशिप्नथय इृफ्तिगोत्रर होते हैं। कट्ठना न 
होगा कि ये सब भावमय हैं एवं भाव के वेचित्य के अनुप्तार 
रसास्वादन के सम्बन्ध में विचित्रता सम्पन्न होती है। इस 
समस्त लोकों में प्रत्येक ही वस्तुत: ग्रोलोक अर्थात्‌ महागीलोक 
के अन्तर्गत खण्डगोलोक है। प्राचीन ग्रीक साहित्य में "६५ 
086 8]6586०! नामक आनन्द्य नित्य विराजमान मुक्त 
पुरुषों के वसति-स्थल द्वीप या भूमिखण्ड का उल्लेख पाया जाता 
है, ये सब खण्डगोलोक भी कुछ-कंछ वेसे हो हैं हमारि देश में 
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मध्ययुग के सन्तजनों.के साहित्य में भी इसी प्रकार की आनन्द- 
मय द्वीपमाला का उल्लेख दिखाई पड़ता है। गोलोक घाम के 
मध्य-बिन्दु पर श्री भगवान्‌ का महासिहासन विराजित है। इस 
सिहासन पर समासीन श्रीराघा-कृष्ण युगल-विग्रह का दंत 
करने के लिए सिद्दासन के चतुर्दिक विराजमान असंख्य हीपबासी 
अर्थात्‌ गोलोकवासी भक्तगणों ने अन्तर्मुंख रूप से दृष्टि प्रसारित 
कर रखी है। ये निरन्तर प्रेममयी दृष्टि द्वारा स्वयं भगवान के 
स्वरूप के ऐश्वर्य व माधुर्य का पान कर रहे हैं। इस घाम में जरा, 
मृत्यु, शोक, ताप, बिरह प्रभूति कूछ भी नहीं है! यह बेकृण्ठ 
की ही भाँति त्रिगुण के अतीत ज्योतिर्मय, नित्यानन्दभय अप्राकृत 
थाम है। इस दिव्य लीलामय परम घाम में ऐश्वर्य व माधघुर्य 
नित्य विराजमान हैं। यहाँ पर श्रीकृष्ण ही एकमात्र कान्‍्त हैं 
एवं धामवासी-गण सभी लक्ष्मी-स्वरूपा कम्नता हैं। जो लोग 
अन्तरज्भ न होने के कारण भावगत किश्वचित व्यवधान में अवस्थित 
हैं, वे लोग भी परम्परया कान्‍्तभाव के ही रस का निज-मिज 
स्वभावानुसार आस्वादन करते हैं। ब्रह्मलोक जिस प्रकार ब्रह्म- 
नि्षोष से श्रर्थात्‌ प्रणव के झल्भूार से नित्य मुखरित है, वेक॒ण्ठ 
धाम जिस प्रकार महाशड्भ की ध्वनि से नित्य ध्वनिमय है, 
गोलोकधाम भी इसी प्रकार निरन्तर श्रीकृष्ण के वंशीनाद से 
प्रतिध्वनित ही रहा है । इसी लिए यहाँ बंशी ध्वनि प्रिय-सखी के रूप 
में घामकासी भक्तवुन्दों के विकट परिचित है। सखी जिस 
प्रकार दूती रूप से प्रंमिक को प्रमास्पद का सन्धान देती है, ठीक 
उसी प्रकार मुरली-निःस्वन से ही गोलोकवासी भक्तगण भगवान 
का सन्धान पाते हैं. एवं प्रेमभक्ति के उत्कर्षानुसार इस वंश्ी 


श्रीकृष्ण-प्रसझ्ु . ९७ 


ध्वनि का अनुसरण करके स्त्रयं॑ भगवान्‌ का साक्षात्कार-लाभ 
करते हैं। संगीत एवं नाट्य यहाँ की सहज सम्पत्ति है। इस चाम 
में सर्वदा एवं सर्व ही विभिन्‍त राग व रामिणियाँ तत्तत-भावा- 
नुसार ब्वनित हो रही हैं । दास्यथ कला यहाँ स्वाभाविक रूप से 
ही स्फूरित होती है। यहाँ के वृक्षमात्र कल्पतर हैं, इसके पास 
जिम्तकी भी इच्छा को जाती है, वह तभी प्राप्त हो जाता है । 
यहाँ की समग्र भूमि ही विन्तामणि है। यहाँ जिसका चिन्तन किया 
जाता है, वह अविलम्ब-ग्रवाधित रूप से दिव्य उज्ज्वल रूप से 
स्फुरित होता है। भाव घुर्त होकर भावना के साथ-प्ताथ आत्म- 
प्रकाश करता है। यहाँ का जलमान्र ही अमृत है। जल के अमृत- 
भय स्वरूप की ठोक-ठीक यहीं उपलब्धि होती है। बहाँ नित्य 
वसन्‍्त विराजमान है। ग्रीष्म के उत्कट ताप एवं शिक्षिर के 
तीव्र हिम दोनों ही वसन्‍्त के अनुष्ण व अशीत स्पर्श कृप से भक्त 
गणों का आनन्द-वर्धन करते हैं। सुत॒रां यहाँ एक ओर जैसे 
जरा व मृत्यु रूप काल का विकार नहीं है, दूसरी ओर इसी प्रकार 
विभिन्‍न ऋतुओं के रूप में भी वह विकार परिहृष्ठ नहों होता। 
जिस गहाज्योति से यह महाद्वीप सर्वदा प्रकाश पा रहा है, वह 
चिदानन्दमय स्निम्ध ज्योति: ह्लादितों शक्ति से तिर्गत ज्योत्ट्ता- 
राध्ति है, ज्ञान का प्रखर आलोक नहीं । इस स्निश्घ ज्योति का 
दी भक्त-गण रस-रूप में आस्वादन करते हैं। वहाँ गा अर्थात्‌ 
कामधेनु रूप से चिन्मय किरणधारा अनवरत अमृत छप से क्षीर- 
वर्षणम कर रही है। यहाँ पर काल फी गति अवरुद्ध है, काल 
यहाँ अचल है | निमेषार्धकाल भी यहाँ व्यतीत नहीं होता, अर्थात्‌ 
यहाँ निमेष एक ही रहता हैं-वह खण्डित होकर अधे-मिमेष 
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रूप में परिणित नहों होता । दृष्टि अर्थात्‌ लक्ष्य पूर्ण रूप से 
निर्मिमिष न होने तक यह परमधाम प्रत्यक्ष-्योचर नहढों होता । 
निभेष पतित होने पर हो अर्थात्‌ अचल काल के चब्चल होने से ही 
वर्तमान काल अतीत में परिणव होता है। सुतरां जहाँ काल का 
चाश्ल्य नहीं है, वहाँ वर्तमान-रूप महाकाल ही नित्य विद्यमान 
रहता है । यह चिशुद्ध वर्तमान है--इप्के एक ओर अतीत एर्व 
दूसरी ओर अनागत नहीं है | यही योगियों का महाक्षण है--जो 
कल्पना से ऊपर ममोमय विकल्प-राज्य के ऊपर नित्य सिद्ध व 
स्वयं प्रकाश रूप से विद्यमान है। जहाँ दृष्टि अर्थात्‌ इच्द्रियमात्र 
निःश्पन्द है, प्राण गतिहीन एवं मन स्तम्भित है, वहाँ एकमात्र 
वित्शक्ति चित्स्वरूप में प्रतिष्ठित रूप से नित्य क्रीड़ा करती 
है। यह चित्शक्ति की क्रीड़ा ही भगवान्‌ का नित्य विहार है, 
जिसदा विशेष वर्णन वृन्दावन-छीला में किया जायेगा । 

भहागोलोक के मध्यस्थान में श्रीकृष्ण का अन्तःपुर अवस्थित 
है | अन्तःपुर के बाहर चारों ओर अ्रसंख्य सभागृह विद्यमान 
हैं। गोकुल-पत्म के पत्र-रूप वन एवं उपवन के बहिदेश में असंख्य 
पुर, कमल के चारों ओर उज्ज्बल दाप-पुञ्ञ की भाँति शोभा 
पा रहे हैं। इन सब पुरों में से महावृन्दावत एवं केलि-बृन्दावन 
में जाने-आने के उपयोगी विभिज्ञ मार्म हैं । केलि वृन्दावन अनन्त 
हैं. पर उतका समष्ठिमुत मह्यावृन्दावन एक है। जिन सब पुरो- 
गामी मार्गों क़ी बात कही गई है, उनमें से प्रत्येक मार्ग कमछ 
की एक-एक दल-सन्धि में आकर युक्त हुआ है। श्रीकृष्ण का 
गो वे ग्रोचारण-भूमि इसी कमछ को घेर कर चारों ओर 
अवस्थित है। 
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जिस मध्यप्ृूमि पर अच्तःपुर की स्थिति की वात कही 
गई है। उप्तें सात कक्ष हैं। इनमें से जो कक्ष सभी के 
प्रन्तरतम प्रदेश में अबस्थित है, उसका अन्तर्गत प्राड्रण 
अति विशाल हैँं। इस कक्ष में ट्री महामन्दिर प्रतिप्ठित है | 
विद्याल प्राड़ण के चारों ओर चार कक्ष हैं। प्रत्येक कक्ष में 
एक-एक आँगन है | आँगन के चारों ओर गृह-पंक्ति शोभा पा 
रही है। प्रत्येक कमरे में ही सामने व पीछे दोनों ओर द्वार 
हैं। पहला कक्ष महाप्राज्भण की पूर्व दिशा में है, जो ज्जराज 
नन्‍द को आवास भूमि है। ठोक उसी के समसृत्र में भहाप्रगण 
के पश्चिम में जो कक्ष अवस्थित है, वह द्वितीय है। इसमें 
श्रीकृष्ण की जननी यशोदा रानी रहती हैं । महाप्रांगण के उत्तर 
की ओर तीसरा कक्ष है। यह रोहिणी माता का आवास-स्थल 
है। इसी के समसूत्र में दक्षिण की ओर चत्तुर्थ कक्ष में जो 
गृह ( कमरे ) हैं, वे आत्मीयजनों के सत्कार के लिए निर्दिष् 
हैं। मोजब व पान की सामझ्री द्वारा ये सब गृह परिप॒र्ण हैं । 
तृतीय व चतुर्थ कक्षाओं में अन्यान्य गृहों के साथ शिल्पज्ञाला 
है | शिल्पशाला में सखी-गण श्युद्भार-उपयोगी नाना प्रकार को 
शिल्प रचना करती रहती हैं। इसी में उत्तर की भोर जो 
शिल्प्शाल्वएं हूं, उनमें बलराम की अनुगत सख्वियाँ काम 
करती हू । 


उप्ती प्रकार दक्षिण की शिल्प-शाला में श्रीकृष्ण की 
वर्गस्थ सखियाँ अपनो-अपनी यूयेश्वरी के अनुगगत हूँ। एवं वे 
यूथेब्वरीमण के अनुराग प्रभृति विषय को लेकर निरन्तर पदगान 
किया करती हू। केवल यही नहीं, रसोदबीध के उपग्रोगी सभी 
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कार्य इन सब कला-भवनों में सम्पन्न होते हैं। बलराम व श्री- 
क्रष्ण का प्रेयसीवर्ग यथाक्रम से महाप्रांगण के उत्तर व दक्षिण 
दिशाओं में अवस्थाव करता है। बलराम का लीलास्थल, जो 
रामघाट नाम से प्रसिद्ध है, वह उत्तर की ओर ही अवस्थित है । 
गोवर्धन-घारी श्रीकृष्ण की क्रीडाशूमि दक्षिण की ओर अवस्थित 
है। इसके अतिरिक्त उत्तर में बलराम एवं दक्षिण में श्रीकृष्ण 
के उपवेशन के लिए 'दो पृथक्‌ कक्ष निर्दिष्ठ हैं। प्रत्येक कक्ष से 
असंख्य गृह वर्तमान हैं । कोई एक मंजिल का है, कोई दो मंजिल 
का, इसी प्रकार क्रमशः तीन, चार, सात मंजिल तक के गृह शोभा 
पा रहे हैं | गृहरचना का शिल्प अत्यद्भुत है। एक तरफ जिस 
प्रकार का गृह अवस्थित है, उसकी विपरीत दिशा में भी ठोक' 
उसी के अनुरूप गृह विव्यस्त हुआ है । अर्थात्‌ एकमंजिले गृह की 
की समान्तराल भूमि पर विद्यमान घर उसी के अनुझूप एकमंजिले 
हैं। इसी प्रक।र क्रमशः आगे अन्यान्य शूहों के सम्बन्ध में भी 
समझना होगा ! प्रत्येक क्ृक्ष में एक ही व्यवस्था है। कहना न 
होगा, जो गृह महाप्रांगण के जितना सन्निकट है, वह उतना ही 
ऊँचा है। इसी प्रकार महाप्रांगण के चारों तरफ समस्त कच्चा 

विन्यस्त हूँ । भद्गाप्रांगण के ठीक मध्यस्थल में क्रमोत्यित म्रोपानावली 
से भूषित यह विराट मन्दिर है। ग्रही श्रीभगवान का मुख्य प्रसाद 
है। यह समग्र गोलोक धाम के मुकुट की भांति अत्यन्त मनोहर 
है। चारों तरफ़ जो सब सोपान शोभा पा रहे हैं, वे प्रासाद के 
ऊपर चढ़ने के उपायभृत है।ये सब सोपान चारों दिशाश्रों से 
ही उठकर मध्यस्थल में परिसमाप्त होते हें। वहीं पर एक रन्पत्न- 
स्वरूप अवकाशस्थान है जिसके ऊर्ध्वभाग में शुक्लवर्ण द्वार 
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स्वप्रकाञ ज्योति में उद्भासित है। बह पराश्ताद देखने में टीक समेर 
के समान नयनरजन है। चारों तरफ़ असंख्य मशिजटित स्तस्म 


हैं पत्येक स्तम्भ में एक-एक पताका कूल रही है। सबसे ऊपर 


निराल्म्बहप से सानों किसी को स्पर्श न करता हुआ स्वयं भगवान्‌ 
का श्रीविग्रह क्षीमा पा रहा है। इस देह को कान्ति से केवल 
अच्त:पुर नही, चारों ओर की वतराजि व समस्त लीलाकुश्ल, . 
अरुंख्य पुर व द्वीपषुञ्ज, यहाँ लक कि समग्र सहागोलोक धाम या 

श्वेत्द्वीप उज्ज्बल ज्योति में प्रकाशित हो रहा है। यह महाज्योति 
किश्चित मन्द होकर व्यापी बेबुप्) व महातेकुण्ठ की सदभासित 
कर रही है। इससे निःसृत किरणसाला श्रीभगवान्‌ की अंग 
कान्ति रूपए ज्योतिर्भय क्षह्मस्वरूप में सिद्धलीक के नाम से प्रसिद्ध 
है। बही ज्योति कारणवारि को स्पर्श करके साज्षात्‌ शोर 
परम्परया अनन्त कोटि ब्रह्माण्डों को प्रतिभासित कर 


रही हे । 


महावृन्दावत में अनेक कुछ्ज-बहुल केलिवन विद्यमान हैं। 
ये सब्र बने अत्यन्त शुप्र एवं भगवान के सिवाय अच्य की दृष्टि 

अगोचर हूं । अन्तर गण, यहाँ तक कि भगवान के महिषी- 
वर्ग भी इन सब स्थानों का सस्धान नहीं जानते । भहिषी-वर्ग 
लक्मी-स्वरूप है, उनकी भक्ति में ऐश्वर्य-भाव का प्राधान्य है। 
इसीलिए वे सब ऐश्वर्यमथ राज-प्रासाद में प्रतिप्तित रहकर 
ऐश्र्यमय भगवान्‌ की उपासना करती हैं, साघुर्य-लीला की 
निकेतन-स्वहूप वनस्थली का संघान नहीं जानतीं। बस्तुतः 
यह समस्त कुठछजमय वनराजि भगवान्‌ के उस प्रेयस्ती-वर्ग के 
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लिए अभिष्नेत है, जो समर्था रति का अधिकार प्राप्त करके उसके 
क्रम-विकास के पथ पर भगवास्‌ के साथ माधुर्थ-सय विलास मे 
प्रवत्त हुआ है। इस विलास की धुर्ण परिणत्ति महाभावमयी 
श्रीरावा में है। महिषीमण समञ्जता रति की प्रतिझूति हूँ | 
अतः इन सब कुज्जों में प्रवेश-छाम नहीं कर सकतीं। वनभूमि को 
क्रीडा अत्यक्त गुप्त एवं गोपनीय है। पीर्णमासी-छपिणी योगसाया 
के अस्तरात में यह रहस्थ-लीला व रप्तविकास निरन्तर संघरटित 


हो रहा है। 


गोकुल-पद्म के एक-एक दल में जो सब केलिवत वर्तमान 
है, उसमें भगवातु के वे सब भक्तमण वास करते हूँ, जो स्वयं 
कान्ताभाव से कात्तरूपी भगवान्‌ की रामसार्ग से उपासना 

न्द्पँ +- पे प्रेयसी कर 
करते हूं। इस कमल के किल्ञव्क प्रदेश में. पक्त वर्ग 
के अंधस्वरूप भक्तगण अवस्थित हें | 


श्री अथवा महालच्मी, भू एवं लीला भगवान्‌ की ये तीन 
मुख्य वाक्तियां प्रसिद्ध हैं । श्री अथवा महालक्ष्मी का चाप्ताल्तर 
है रमा । ये ज्ञानानन्द-स्वरूपिणी एवं भगवान्‌ की परमा शक्ति 
हैं। इन्हीं से आधा र-शक्ति एवं लोला-शक्ति--ये दोनों आविर्धूत 
होती हैं। आधारशक्ति का नाम्रान्‍्तर धरा अथवा धरणी है। 
इनका ही साधारणतः भूदेवी कहकर वर्णन किया जाता है। 
इस धरा-छूप झ्नल प्रक्षति से महतत्त्व प्रभूति सभी तत्त्व आविर्भूत 
होते हैं! इस शक्ति द्वारा ही अखिल विश्व विधृत है। घरा 
अथवा पथिदी केवल एक ब्रह्माण्ड का आधार नहीं, ये अनस्त 
कोटि ब्रह्माण्ड का एकमान्न आधार हूं । थे सब बहाण्ड भगवान के 
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रोमक़प में विद्यमान हैँ । भगवान्‌ ने सहावराहु रूप में इस 
धरा-रूप भू-शक्ति का ही उद्धार किया था। यहु गोरूप एवं 
भूूमिरूप में युगपत्‌ आविर्भत होती है | यह गो कामघेनु रूपा 
एवं यह भूमि चिस्तामणि-स्वरूपा है। भगवान्‌ जब स्वरूपशूता 
महाशक्ति लक्ष्मी के साथ क्रोडा करने की इच्छा करते हैँ, तब 
महालद्ष्मी गोपी-रूप में, भगवान्‌ गोप-रूप में एक भूदेवी गोलोक- 
रूप में आत्मप्रकाश करती हैं। उनकी लीलाशक्ति भगवत्स्व- 
रूप के आत्मभूृत आनन्द को अनन्त प्रकार से उच्छलित करती 
हैं। यह लीला आत्मलीछा है। यह अत्यन्त रहस्यमय एवं 
दुर्लक्ष्य है। योगिगण, ऋषिगण एवं देवगण भी, ध्यान के द्वारा 
भी इसका सन्धान नहीं पाते । 


श्रीमगवान धराशक्ति द्वारा आत्मलीला के उपयोगी एक 
महापीठ को विनोद के लिए पृथक रूप से गोलोक में ही 
प्रकाशित करते हूं। यह पीठ ही सहुस्तदछझ  कमलाकार 
माथुर मण्डल है। इसका अन्तर्वर्ती विभाग गोकुल नाम से प्रसिद्ध 
है । यह पीठ ही भीवृन्दावन-तत्व का रहुस्य है। यह भक्त के 
लिए अनादि काल से भगवान्‌ की अनादि इच्छा स॑ रचित हुआ 
वर्तमान है | ज्ञानी अथवा कर्मी यहाँ प्रवेश-यथ नहीं पातै। इस 
पीठ का चारों ओर वेश्नन करके निरन्तर गन्‍्धर्वगण व अप्सरो- 
गण नृत्य-गीत द्वारा पूर्णावन्‍्द का विधान कर रहे-हैं। यहाँ के 
पुरुष व नारी सभी किशोर वयस्क है, वे सभी भगवान्‌ की स्वरूप- 
दक्ति से प्रकठ हुए होने से भगवान्‌ के ही अंश है। सुखमय 
वसन्त यहाँ निर्य विराजित रहता है। श्नमृसि निरन्तर सुकंष्ठ 
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विहगकूल की काकली द्वारा शुखरित है। मन्द भन्‍्द सपीरण के 
साथ पद्चरेणु बिकीर्ण होने से समग्र योगपीठ निरन्तर माधुण्मय 

इगन्ध से सुरभित है। यहाँ शोक अथवा दुःख, जरा अथवा 
मुृत्य, क्रोध, मात्यर्य अथंवा अहड्आार कुछ भी विद्यमान नही। 
यह गुणातीत प्रेमभक्ति स्वरूपिणी वृन्दा-देवी द्वारा सतत संरक्षित 
रहता है | वृन्दावनस्थ यह पीठ ही राधा-गोविन्द की लीलाभूमि 
है।यह गुह्मय से भी गुह्मयतर है, एवं बाह्य व आन्तर रूप से 
गोलछोक में नित्य प्रतिष्ठित है। यह एक के बाद एक सात झाव- 
रणों द्वारा वेष्टित है । इस महापीठ के मध्य ध्वज-वितान-मण्डित 
माणिक्यमय मण्डप शोभा पा रहा है, जिसके केन्द्र स्थल से 
ताना-रत्वखचित दर्षण-सहृश अष्टकोण योगपीठ प्रतिष्ठित है । यह 
सहस्न स्तम्भों से विधुत एवं असंख्य तोरणावली द्वारा सुशोभित 
है । इसके ऊपर माणिक्यम्य सिंहासन पर अग्नदल कमल है-- 
जिसकी कणिका व केशर-राजि पर श्रीमोविन्द अपने प्रियतम 
भक्त के साथ विहार करते हैं। उक्त कणिका पर वीरासन में 
गौर-ध्यामात्मक अद्वेत तेज प्रकाशमान है। अर्थात्‌ श्रीराधा- 
गोविन्द की युगलमृति इस कणिका पर परस्पर जड़ित रूप से 
भुवन-मोहन सौन्दर्य से दियू दिगन्‍्तर को आलोकित करती हुई 
प्रकाश पा रही है। यह गौर तेज ओऔराधा एवं श्याम तेज श्रीक्षष्ण 
है। जल में भाधुय की भाँति, वायु में स्पर्श की भाँति, चन्द्र मे 
चन्द्रिका की भाँति, अग्नि में दाहिका शक्ति की भाँति--श्री कृष्ण 
स्वरूप में श्रीराघा रूपिणी स्वरूपर्शाक्त अभिन्‍न रूप से विराजित 
है। मेघ के अद्भू मे जेसे स्तीदामिती शोभा पाती है, ये भी ठीक 


उसी प्रकार हैं । कमन के अष्ट दलों पर छलितादि अष्ठ सखिय 
'प 
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अपने-अपने स्वभाव में अवस्थित हैं | पूर्व में विशाखा, पश्चिम भे 
ललिता, उत्तर में श्रीमनी एवं दक्षिण में पश्चा ! अग्निकोण भे 
शेध्या, नकल कोण में भद्रा, वायुक्रोण में श्यामला एवं ईशान- 
कोण में हरिप्रिया । इन कषए शक्तियों के पार्श्व देश में ओर भी 
आठ शत्तियाँ प्रबठ है, यथा चन्द्रावली ( चन्द्रेखा ), वृन्दा, वदन 
सुन्दरी, ओऔीपमिया, मधमती, शशिलेखा, कुूजरी एवं सुमुखा। 
ये पोडश शक्तियाँ ही प्रधान हैं। इन सब शक्तियों का चाम एवं 
सन्निविश अनेक प्रकार से है एवं हो सकता है। उपमें तत््वगत 
कोई पार्थक्य नही होता। पूर्ववणित योगपीट चार्रो ओर से 
महा रत्न-किरणों द्वारा बेश्चित है। संबत्सर की अवयब स्वरूप 
एक-एक ऋतु में पीठ एक-एक विशिष्ठ आजा से उद्रभासित होता 
है | तदनुसार एक वर्ष-चक्र के आवर्तन-काल में यहाँ ६ प्रकार 
की आभा क्रमशः हृष्टिगोचर होती है। केवल इतना ही नही, 
प्रत्येक कतु में यद्यपि व्यापक आभा उस ऋतु के अवसान काल 
पर्यन्त एक ही रहती है, तब भी इस व्यापक्र आमा के अन्तर्गत 
रूप में, प्रत्येक अहोराश्र में, क्रशः ६ बार इस पीठ का वर्ण- 
परिवर्तन होता है। इध योग-पीठ की जो विभिन्न संज्ञाये 
सिद्ध-समाज में प्रचलित हैं, उनमें से -- भानन्दमण्डप, साम्राज्य 
मण्डप, सोभाग्यमण्डप, श्यृंगारमण्डप, सुरत्तमण्डप, श्रीरत्त 
मण्डप, महामाधुर्य-मण्डप वे राधा-सौभाग्यम्ण्डप--मे आठ 
प्रधान हैं। इस पीठ में श्री राघामोविन्द की ग्रुद्य लीला 
दिव्य च अदिव्य समग्र जगत की दृष्टि के अगोचर अनुप्नित हो 
रही है! इस लीला का अवस्ाव होते पर श्री राधागोंविन्द 
भद्दय आत्मस्वरूप में विश्वाम करते हैं । उप्त समय राघा' अथवा 
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गोविन्द किसी का विम्नह प्रतिभात नहीं द्वोता। एक जखण्ड 
व अनन्त चिन्मय रस की सत्ता भें विग्रहद्दयय अस्तमित होते 
है। इस अद्वय रस-घन भाव को आश्रय करके ही भहाचैतन्य 
का उन्मेष होता है। किन्तु यह सबके लिए नहों है । 


गोकल में सप्तकक्षामय जिस गोलाकार अच्तरंग भगवद्धाम 
का वर्णन किया गया है, उसका वेश्नन करके चारों झोर अनन्त 
कोटि गोपी-गण का वासस्थल है। सभागृह की बांत पहले ही 
कही गई है । इन सब असंख्य सभागृहों का पक्षकक्षात्मक सन्नि- 
वेश उपलब्ध होता है, अर्थात्‌ सर्वन्न ही पक्षकन्ञात्मक समग्निरूष 
में सभागृह विन्यस्त हैं। चारों ओर चार कक्षा हैं, मध्य में 
महाप्रांगण है। प्रत्येक कक्षा में भी उसी प्रकार चारों ओर गृह- 
पंक्ति हैं और मध्य में खण्ड-पआंगण है। महाप्रांगग घुल में एक 
ही है, खण्ड-प्रांगण अनन्त हैं । यद्यपि आपात दृष्टि में प्रत्येक पंच 
कक्षाओं के मध्यस्थल में ही महाप्रांगण है, यह सत्य है, तथापि 
पारमाथिक दृष्टि में एक ही महाप्रांगण प्रत्येक पश्च-कन्ना के 
मध्यस्थलवर्ती रूप में तत्ततृकत्ञानिवासी भक्त-गणों को प्रत्तीति- 
गोचर होता है। इसी से समझा जा सकेगा कि यद्यपि गृह- 
संख्या अनन्त है, कन्नासयंख्या भी अनन्त है, यहाँ तक कि खण्ड 
प्रांगण संख्या भी अनन्त है, तथापि प्रत्येक खण्ड-प्रांगण से, था प्रति 
कक्षा से, अथवा प्रत्येक गृह से, भहाप्रॉगण में जाने का साक्षात्‌ 
सार्ग विद्यमान है ।यह अत्यन्त गृह्य तत्त्व है। 


पिण्ड में प्रत्येक चक्र के केन्द्र में जो बिन्दु उपलब्ध होता है, 
समग्र ब्रह्माण्ड-हूपी चक्र के केन्द्र में महानिन्दुरूप में उसी बिन्दु की 
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ही पाया जाता है। बिन्दु के मध्य ही महाबिन्दु का दर्शन होता 
है, एवं महाबिद्‌ में भी बिन्दु की स्थिति विद्यमान है, यह समझा 
जा सकता है। स्व-स्व प्रॉंगण को आश्रय करके प्रसिद्ध मार्म 
द्वारा महाप्रांगण में प्रवेश किया जाता है, इसी प्रकार का गुप्न 
पथ भी है। इस साक्षाद उपलब्धि में कोई अग्तराय नहीं 
'रहुता । 


महावृन्दावन में जो सब क्राडाबन विद्यमान हैं, उनमे से 
प्रत्येक में नाना प्रकार के कठज विराजित हैं। अन्तरंग भक्त- 
गणों को तृप्ति के लिए श्री राधागोविन्द की कुज॒नीला इन सब 
कझ्चों में अनुष्ठित होती है। सभी कञ्ञ स्वतःसिद्ध व स्वय मे 
विश्नान्त हैं। अर्थात्‌ किसी विशिष्ट कुझ्ञ की लीला में अन्य कुझ् 
के ध्ाथ किसी प्रकार का सम्पक्क नहों रहता; पुनः सभी कुल्णों 
के परस्पर सम्बद्ध हूप में भी भगवल्लीजा होती है। 


इसीलिए यशञ्पि बाह्य दृष्टि से एक कझ्ञ के साथ अपर किद्ठी 
कझ् का कोई सम्पर्क नहीं है, तथापि प्रत्येक कु के साथ प्रत्येक 
का गुप्त सम्बन्ध है, एवं अत्यन्त गुप्त संश्चबरण मार्ग भी है। एक-एक 
बन भावानुयायिती प्रकृति का एक-एक प्रतीक है। भाव अनस्त होने 
से केलि-काननों की वास्तविक संख्या भी अनन्त ही है। किन्तु 
दृष्टि भेद से भाव का जैसा श्रेणी-विभाग सम्भव है, ठीक उसी 
प्रकार केलिवन का भी श्रेणी-विभाग हो सकता है। रपसिकव 
भावुक गण अपने-अपने दृष्तिकोण से इस प्रकार का विभाग कर 
भी लेते हैँ। एक ही प्रकृति के मूल में अभिन्‍त रहने पर भी विलास 
के वैशिप्टन के अनुसार उसमें आस्वादन का वैचिव्य हुआ करता 
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रूप में चारों ओर विकीर्ण होती है, ठीक उसी प्रकार गोकलू-पद्म 
से छटा निर्गत होकर बहिरंग-स्वरूप पुरमण्डल पर्यन्त प्रसारित है। 
लूतातस्तु की भाति ऐसे असंख्य प्ष चतुर्दिक विश्वमान हैं । 


श्रीवृन्दावन के वर्णन के प्रसंग में स्यामकुण्ड, राधाकुण्ड, 
गोवर्चन पर्दत, यमुना, इन कुछ्ेक विपयों पर भी संक्षेप में कुछ 
कहना आवश्यक हैं | श्यामकुण्ड व राधघाकुण्ड स्वरूपतः परस्पर 
पृथक रूप से अवस्थित रहुने पर भी दोनों के बीच संयोग है। 
पूर्व में श्याभकुण्ड श्रौर पश्चिम में राधाकण्ड अवस्थित हैं । दोनो 
कुष्डी का योग कराने वाला सेतु एक कुण्ड से दूसरे में जल-सब्ार 
लिए विद्यमान है। राघाकुण्ड एक चतुष्कोण सरोवर है, जिसमे 
रक्‍च्छ जनराशि निरन्तर शोभा पा रही है। इसके चारों ओर 
चार धाट एवं चार माममग मन्दिर स्थापित हैं। प्रत्येक घाट 
के दोनों पाइवां पर रत्यमय कुटीर हैं । चारों ओर की भूमि से 
जल में अवनतीर्ण होने के लिए मणिरलमय सोधान श्रेणी बिस्यस्त 
है। राघाकुण्ड के आठ तरफ ही शभाठ वुझ् हैं। पूर्व में कदस्त 
कुझूज, पश्चिम में आम्रकुरुज, दक्षिण में चम्पककुझज एवं उत्तर 
में गोकुलकुझ । उच्ती प्रकार अस्ति, नेऋत, बायु व ईशान इन 
चार कोणों में भी चार पृथक्‌-पुथक्‌ माघवीकुझ्ञ शोभा पा रहे हैं। 
चतुःशाल्ा उसकी प्रान्तभुसि पर विस्तारित है। राधाकुण्ड के 
पुर्व की ओर श्यामकुण्ड है। सेतु के द्वारा दोनों कृण्डों का सगभ 
है, यह एक बार पहले ही कहा गया है। कुण्ड के चारों तरफ 
एवं प्रत्येक कुझ् को घेर कर पुष्पवन विराजित है। इन प्रब 
उद्यानों में मसख्य वर्णों के नाना प्रकार के गधविशिष्ठ सुन्दर- 
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सुन्दर पुष्प प्रस्फुटित हुए रहते हैं। छहों ऋतुओं के पुष्प समान 
भाव से इन सब उद्यानों में सब समय उपलब्ध हीते हैं। 
पृष्प वत्त के साथ-साथ असंख्य उपवन चारों ओर से घेरे 
हुए हैं, जिनमें सब समय छहों ऋतुओं के फल शोभा 
पाते हैं। इन सब वन व उपबनों में नाना-जातीय पक्षी निरन्तर 
भगवान्‌ का गुणगान कर रहे हैं। पुष्प व फल की भांति असंख्य 
प्रकार की लताओं के वितान भी उच्च, निम्न; आवृत व उन्मुक्त 
प्रभुति विभिन्न प्रकार से शोभा पा रहे हैं । कृण्ड-सलिल में विभिन्न 
बर्णों के ब्वेत, नील, रक्त, पीत ग्रौदि नाना पद्म प्रस्फुटित हैं । 
हँप-हंसी, चक्रवाक-चक्रेवाकी, डाहुक-डाहुकी प्रभुति क्रीडा कर 
रहे हैं | उत्तर दिशा के घाट पर अनज़ुमञ्जरी का कुझ् है | उसके 
पास ही ललिता का कझ् है। इस कज्ञ को राजपाद-धाम कुछ्ज 
कहते हैं। इस कुञ्ज में मध्याक्लकाल में राधाकृष्ण विश्वात्म करते 
है। यहाँ पर सेवा ज्ञा उपयोगी झमस्त द्रव्य-्सम्भार सर्वदा 
प्रस्तुत रहता है। इससे संलरत एक चित्र-शाला है। नाना प्रकार 
के चित्र एवं वेशभूषा उसमें सर्वदा ही उपस्थित रहते हैं । इस 
क्‌ठ्ज का अपर नाम है--जो भक्तसमाज में विशेष रूप ते 
प्रसिद्ध है--ललितानन्ददा कुझज । इसके बाहर आठ ओर आठ 
कञ्ञ है। एक-एक कुठ्ज का वर्ण एक-एक प्रकार का है। इसी- 
लिए आठ दिशाओं में निरन्तर आठ वर्ण क्रीडा कर रहे हैं | 
जिस कुञ्ज में जो वर्ण प्रतिभासित होता है, वहाँ की तर-छता, 
पशु-पक्षी सभी वही वर्ण घारण करते हैं । राधा-कृष्ण इस कज्ज 
में प्रवश करने के समय उसी वर्ण में रज्जित होकर प्रकाशित 
होते हैं । सिद्ध भक्तगणों की दृष्ठि के अनुसार इन आठ कुज्जों का 
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वित्यास इस प्रकार है--पूर्व में चित्रा का छकझ्ज, परदिचम में 
तुझविद्या का, उत्तर में लिया का, दक्षिण में चम्पकलता का, 
अग्निकोण में इन्दूरला का. नेक में रखुदेवी का, वायुकोण में 
सुदेवी का, एवं ईशानब्ीण में विशाल दा कथन शोभा पा रहा 
है। ललिता बोर विशाखा को छोड़वार गेष छः कंशझ्ों का वर्ण 
इस प्रकार हे--चित्रा का वित्रव्र्णा, इन्द्रशेखा का श्वेतवर्ण 
चम्पकछता का पीवबर्ण, रखूदेवी का स्यामवर्ण, तुझग 

का छोहइलबर्ण, सदेवी बा हरिदृवर्ण | 


राधघाकुण्ड की भाँति श्यामवण्ड में भी आठ नर्मसखाओं के 
आठ कुडज हैं। व्यामकण्ड के वायुकोंण में जो घाट हैँ, उसका 
नाम मानश-पावलद्राद है, उसमें स्वयं श्री राधा स्नान वारती हैं। 
उत्तर दिशा के घाट का नाम मधुर घाट है. उसमें लकिता स्ताम 
करती हैँ । ईशानकोण में उज्ज्वल घाट है, वहा विशासा स्नान 
करती हैं। ठोक इसी प्रकार अजु न, गन्धर्ब, क्ोकिऊ, विदग्ध, 
सतत्द प्रभृति सखाओं के घाट पर उनकी अपनी-अपनी संखियाँ 
स्नान करती हैं । सखा व सखी के बन्धन-सुत्र का रहस्य इससे 
समझा जा सकेगा । 


गोवर्धन पर्वत अप्राकृत लीला का एक विशिष्ठ ज्षेत्र है। 
इसके साथ, यहाँ से निःसृत मानसगंज्ा का संविशेष सम्बन्ध 
है । वृन्दावन-तल-चाहिनी श्रीयम्रुना का स्थान भी विशेष रूप से 
उल्लेखनीय है। विरजा-भेद न होने तक जेसे वैकप्ठ-घाम में 
प्रवेश नहीं द्वोता. ठीक उसी प्रकार यमुना-भेद न कर पाने तक 
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स्वयं भगवान्‌ के धाम में प्रवेश नहीं पाया जाता | आध्यात्मिक 
टरप्मि से यमुना सुषम्णा-स्थानापन्‍्न है, यह बात बृह॒दबह्मसंहिता 
में स्पष्ठ रूप से उल्लिखित है। सुधुम्णा को भ्राश्षय ने करके जिस 
प्रकार योगी का संचार सम्भव नहीं होता, ठीक उसी प्रकार 
यमुना को आश्रय ने करते पर भगवान्‌ की नित्यलीला का स्थान 
आत्म-प्रकाश नहीं कर सकता । यथुता सूर्यकन्या-रूप से प्रसिद्ध 
है, कालात्मक यम भो सूर्य के तनय हैं सुतरां काल के अतीत 
नित्यधाम कालशक्ति यघुनां के दूसरे पार अवस्थित है, यह 
स्वाभाविक है! 


बैकृण्ठ अथवा गोलोक आदि में कौन-कौन भक्त बास करते 
है, या कर सकते हैँ, यह विचारणीय है। वैकष्ठ-धाम को आपात- 
रृष्टि से दो पृथक-पृथक्‌ अंछों में विभक्त किया जा सकता. है। 
उनमें जो वाह्यांश है, वह परमात्मा का अधिपष्ठान-क्षेत्र होने से 
उसके साथ माया का सम्बन्ध है। यद्यपि यह घाम माया के 
अतोत है, तब भी परमात्मा माया के अधिष्नाता हैं, एवं उनके 
ईक्षण से माया क्षुब्ध होती है, अतः एक प्रकार से उनका माया 
से सम्बन्ध स्वीकार करना होता है। परमात्मा के चिह्मक्ति: 
सम्पन्न होने पर भी, इस शक्ति की पूर्ण कलाओं का विकास 
उसमें नहों रहता, इस कारण परमात्मा भाया के अधिष्ठाता हो 
सकते हैं | अवतार आदि का स्थान वैकण्ठ के इस बाह्मांश मे 
निदिष्ट है। जिन सब खण्ड-वैक॒ण्ठों की बात पहले कही गई है 
वे परमात्मा के स्वांशों के हो क्षेन्न हैं। इन सब क्षेत्रों में उस-उस 
क्षेत्र का अंधिपति एवं उसके परिवार-मण्डल के अतिरिक्त योगी 
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भक्त गण विराजते हैं । कहना त हीगा ये सभी मुक्त पुरुष हैं। 
ये सभी साक्षि-स्वरूप हैं। ये सभी न्‍्यूत थ्रा अधिक रूप से परमात्मा 
से तादात््य-सम्पन्)स होकर परमात्म-भाव में भावित हैं। इन 
सभी का आत्मज्ञान सिद्ध हुआ है, अथ व ये सभी परमात्मा के 
भक्त हैं। यह भक्ति ही इनका योग है। वैकुृप्ठ के आन्तर 
भण्डल में दास्य-भावापन्त भक्तगर्णों का निवास है! बाह्ममण्डल 
में जो भक्त वास करते हैं, वें भक्त होने पर भी योगी होने पे 
ऐश्वर्य-प्रिय हैं। इस योग-भक्ति का पूर्ण विकास होने पर वे 
परमात्मा के साथ अभेद प्राप्त होकर ईश्वर-पंद बाच्य हो जाते 
हैं । जब तक भगवच्चरणों में इस ऐंड्वर्य का समर्पण एबं पूर्ण 
आंत्मनिवेदन नहीं होता, तब तक वे लोग वेकुप्ठ के अन्तर्मण्डन्न 
में प्रवेश नहीं कर सकते। अन्तर्मण्डल भें प्रवेश करने के लिए 
कैड्ूर्प अथवा दास्य स्वोकार करके ही प्रवेश करना होगा। 
जो ईश्वर-भावापन्न है, बह भक्त होने पर भोयोगी है, प्रकृत 
भक्त नहीं -- वैकुण्ठ के भन्तर्भण्डल में उमका स्थान नहीं । शुस्य 
बात सेवक अथवा किकर से भिन्न अन्य कोई भी अन्तर्भण्डक्ष 
में स्थान-लाभ नहीं करता । सेवा ही भक्तित का यथार्थ स्व 
है । इसी अच्तर्मण्डल में साझोत्य, साभीष्य, सा्ड्ि, साथुज्य व 
सारूप्य--भक्तगणों की ये पथ्चविध अवस्थाएं हैं। मण्डल के 
भोतर प्रविष्ठ होते ही सालोक्य अवस्था सिद्ध होती है। 
सालोक्य से समान लोक में निवास समझा जाता है, अर्थात्‌ 
प्रभु जिस लोक में वास करते हैं, जब उनका भकक्‍त किकर 
उसी लोक में स्थान-नाभ करता है, तब उसे सालाक्य छाभ 
कहा जाता है । भगवाब्‌ की सविशेष प्रभा ही उनका स्वलोक- 
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अर्थात्‌ शुद्ध वेकुष्ठ एवं निविशेष प्रभा ब्रह्मज्योतिः है, यह 
स्मरण रखना होगा ! उपासता के क्रम-विकास में जब भक्त क्रमश: 
उपास्य के अधिकतर निकटवर्ती होता रहता है, तब उम्तकी 
अवस्था को साभीष्य कहा जाता है। इस श्रवस्था में नित्य 
ही भगवात्‌ का रूप सन्तिहित भाव से वह अनुभव करता 
है। सालोक्य अवस्था में यह सन्निधान प्रकट नहीं होता। 
सामीप्य का पूर्ण विकास होने पर अपना स्वहूप उपास्य भगवान्‌ 
के स्वरूप में परिणत होता है। यही सारूप्यावस्था का उन्मेष है । 
इस अवस्था में भक्त भगवदू-अकार प्राप्त होते पर भी वस्तुतः 
भगवान्‌ का किद्धूंर अथवा दास-भावापन्‍्न ही रहता है। उपके 
बाद भक्ति की महिमा से, भगवत्कृपा से सा्टि अवस्था को अभि- 
व्यक्ति होने पर भक्त के मध्य भगवात्‌ को श्षक्ति फूट उठती है।इस 
शक्ति का भी एक ऋ्रमिक विकास है । उसकी पूर्णता सिद्ध होने 
पर सायुज्यावस्था अनाहुत भाव से ही आ जाती है। तब भक्त 
केवल भगवान्‌ के समान शक्ति-सम्पतन्न नहीं, नित्य ही भगवत्स्वरूप 
में युक्त रहते हैं । भगवत्तत्ता में ही उनकी सत्ता होठी है, भगव- 
व्शक्ति ही उनकी शक्ति होती है, भगवान्‌ का रूप ही उनका रूप 
होता है--ऐसी अवस्था उदित होती है । वस्तुतः यह भगवत्स्वरूप 
के साथ अभेद-भाव है। - 


भग्वद-घाम के बहिमण्डल में परमात्मा की अधिप्लान-प्रूमि 
पर योगि-गण 'बास करते हैं, यहु बात पहले ही कही गई है। 
ये मुक्त व भक्त हैं, इसमें सन्देह नहीं । हाँ, प्रकृति-भेद से इनमे 
अनेक वैचित्य है| परमात्मदर्शन व भगवददर्शन के बीच पार्थक्‍्य 
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है। उसी प्रकार परमात्मदर्शन में भी श्रन्तमंद हैं। निर्विशेष 
अवस्था के अन्तराल में परिसित संविशेष भाव का जो स्फूरण है, 
बही परमात्मा की स्फूनि है। परमात्मदर्शन योगी को होता है। 
योगी माज ही ( अर्थात्‌ सभी योगी ) शास्त भक्तों के अन्तर्गत है। 
इस भक्ति के उनमे में अबेन्मिप व पूर्ण विकास प्रभूति भेदों ने 
नाना अवस्थाएँ हैं। तदनुसार परमात्मा के साक्षात्कार में भी 
एक स्वभावसिद्ध क्रम वर्तमान हैं। पहले ज्योति का उन्मेष होता 
है, उमके बाद क्रमशः यह उन्मेप-ग्राप्त ज्योति घनीभुत एवं 
बलूयाकार में परिणत होते-होते चरम अवस्था में मण्डल्ाकार मे 
प्रकाशमान होती है। आदित्य मण्डल की भांति यह मण्डल हो 
परमात्मा है । इस अवस्था में भी शान्त भक्ति का एूर्ण विकापत 
तहीं हुआ । जब बहु होता है, तब मण्डल के बॉाच आकार का 
दर्शन होता है | मण्डल इस झाकार की परे हुए उसके आधार- 
रूप में प्रकाशमान रहता है। यह आकार ऐश्वर्य-प्रधान भगवान 
का हो सकता है, अथवा माधघुरय्य-प्रधान भगवान्‌ के ऐश्वर्याश को 
अभिव्यक्ति भी हों सकता है। इसी कारण शान्त भक्तगण कभी 
ज्योतिर्मण्डल के रूप में, कभी नारायण के रूप में, अथवा कंभो 
द्विभुज मुरलीघचर के हप में, जथवा इसी प्रकार के किती अन्य 
रूप में आत्मा का दर्शन पाते हैं। झान्त भक्त के पूर्ण विकास के 
पहुले प्रकति-विशेष में क्रियाशक्ति के विकास के साथ-साथ ऐश्वर्य 
की अभिव्यक्ति होतो है। मुक्तावस्था होने के कारण साक्षिहूप 
में ज्ञान शक्षित की अभिव्यज्ञित नित्य-सिद्ध है। किन्तु क्रियाशकित 
साधारणत: क्रम अवलम्बन करके प्रकाशित होती है । यह क्रम- 
प्रकाश की पराकांष्ला पूर्ण परमात्म-भाव की प्रतिप्वा हैं। प्रकृति- 


2७: शी क्षण्ण-प्रस॒ ख 


विश्येष हो अथवा विशेष करण हो तो क्रियाशक्ति को विक्रास 
नहीं भी ही सकता ॥तब तटस्थ दशा ही विद्यमान रहती है । पुनः 
किसी-किसी की प्रकृति के अनुसार क्रियाशक्ति का पूर्ण विकास रहने 
पर भी तटस्थ भाव उ्युत नहीं होता, अन्य पन्च मे कहें तो आश्षित 
भवतभाव का उन्मेष होता है। जितका ऐसा होता है वे लोग, एवं 
जो ऐश्वर्य का पूर्ण विकास होने के पश्चात्‌ उसका प्षमर्पण करके 
अग्रवर हो पाते है, वे लोग, सहज ही वैकुण्ठ के अन्तर्मण्डल में 
प्रवेश कर सकते हैं । 


सनक, सननन्‍्दन, सवत्कुमार व सनातम--थमे चारों परमहंप 
शान्त भक्तों के प्रसिद्ध उदाहरण हैं। किन्तु श्षजलीलछा में इनका 
प्रवेश नहों है, क्योंकि एक ओर ब्रह्मानन्द और दूसरी ओर लीला- 
रस इन दोनों की मध्य रेखा पर श्ान्त रप्त की अवस्थिति है | यह 
ठीक बअह्यानन्द नहों, क्योंकि यह रसात्मक है, अथच यह लीला- 
रस भी नहीं, क्योंकि इसमें भगवात्‌ के साथ भक्त का समत्वमूलक 
कोर्ई सम्बन्ध नहीं । शान्‍्त भक्त-गणों के अन्तराकाशञ में पर- 
मात्मा का सानज्नात्कार होता है। परमात्मा विभु, करुणामय, 
'नित्य-स्वछप-स्थित, आत्माराम-गर्णों का आदर्श-स्वरूप है। 
सच्चिदानन्द का साकार आविर्भाव परब्रह्म-्वरूप है। ये लोग 
निनिभेष नेन्नों से परब्रह्म का साक्षात्कार किया करते हैं। यही 
इनके पक्ष में सेवा है। इसका नाम छझूप सेवा है। ये लोग ही 
दिव्यसूरि एवं रूप-लेवक भक्त हैं। 


वेकुण्ठघास के अस्तर्मण्डल में ऐसे ही सेवक भक्त हैं। 
इसके आगे दास्यभाव ही- वेक॒प्ठ का प्रधान-भाव है। दासगणों में 
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ताना प्रकार का श्रेणी-विभाग है। इनमें अधिकारी पुरुषों का 
एक मण्डल हैं । ये सब ही दिव्यभावापत्ञ एवं भगवात्‌ के जगदू- 
ब्यापार भें नित्य सद्दावक हैँ। अर्थात्‌ यें सन अधिकारी भक्त 
भगवान्‌ के दापत के रूप में जगत के समस्त कार्यों की खड्भला- 
पूर्वक व्यवस्था करते हैं। वस्तुतः ये लोग परमात्मा के स्वांशरूप 
में ही जगत के कार्य करते हैं । किल्तु इनकी स्थिति का एक पहलू 
ऐसा भी है, जिसमें ये भी अन्याय रूप-सेवकों की भाँति भगवान 
के रूप-सेवक है। केवल इतना ही नहीं, इनमें से कोई-कोई 
सविशेष भाग्योदयबशतः: भगवात्‌ के साथ अन्तरंग सम्बन्ध मे 
सम्बद्ध हैं। सुतरां अपनी स्वभावोचित लोला का एक पहलु 
भी इनमें है। बैरदव जगत्‌ में जिस अधिकारी भण्डछ की बात कहो 
गई है, उसको इसका छाया रूप समझा जा सकता हैं। 

बेकुण्ठ एवं गोलोक ये दोनों धाम वस्तुतः एक व अभिन्‍न हैं । 
पोड्श कलापूर्ण ल होने से वकुण्ठ से गोलोकघाम में प्रविष्ठ होने 
का अधिकार नहों उत्पन्न होता । वैकुप्ठनाथ भगवान्‌ षोडशवर्ण- 
वयस्क पूर्ण-किशोर-मृति हैं। भक्त क्रमशः आराघना के प्रभाव से 
अपनी कलाओं का विकास करने में समर्थ होते पर महाझद्मी 
स्वरूप में स्थिति लाभ करता है। वेकुण्ठ की भक्त भण्डली मे 
सभी क्स्तुतः महालक्ष्मी के ही अंश हैं। ये सब अंश क्रमशः उपा- 
सना के प्रभाव से अंशिस्वहूप में स्थिति-लाभ करते हँँ--नारायण 
रूपी भगवान्‌ की पूर्ण सेवा का अधिकार एक मात्र महालक्ष्मी 
को है | सुतरां साक्षाद्‌ रूप में भगवात्‌ का सेवाधिकार प्राप्त 
करना हो तो उनकी स्वरूपभूता शक्तिके साथ तादात्म्यलाभ करना 
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ही होगा। जब पोडश कलाओं का पूर्ण विकास होता है, तब लष्मी 
व्‌ नारायण का अभेद सिद्ध होता है। यही पूर्णत्व है। भक्त पर्णत्व 
लाभ करके महाज्योतिघन अद्वेत स्वरूप में स्थान प्राप्त करता है 
एकसाथ द्वादश सूर्य प्रजजलित होकर भहासविता रूप धारण करते 
हैं। यह महाज्योतिर्मण्डल ही! गोलोकधाम है! तब सप्तदशी 
कलारूपा षोडशी स्वयं में स्वये ही विश्वान्त रहती हैं एवं अपने 
साथ स्वयं ही क्रीडा करती हैं। यही राघा-कृष्ण-लीछा है। 
राघा व कृष्ण थुगलमूति हैं । राधा क्ृष्ण के बविचा एवं कृष्ण 
राधा के बिना अ्रपूर्ण हैं। एक ही आत्मा के मानों दो अज्ध 
अपने साथ स्वयं क्रीडा करने के लिए इस प्रकार का विग्रह-मेद 
योगमाया के प्रभाव से प्रकट करते हूं। उद्देश्य है---लीलारस 
का आस्वादन | बस्तुत: यह नित्य, अनादि व अनन्त है । किन्तु 
एक दिशा से देखने पर इसकी भी एक परावस्था है, वह छील।- 
तीत है | नित्य लीला से लोछातीत स्वरूप में निर्गत होने के लिए 
ही कुज्ज व निकुल्ल लीला का क्रम-विन्यास है। नित्यिकीला 
एवं लीलातीत इन दोनों अवस्थाओं के अच्तराल भे॑ एक 
महा विश्ञाम वर्तमान है। यही राधा-गोविन्द की सुषप्ति है। इसी 
का परवर्ती जो जागरण है, वही है महाचेतन्यहूप का अपने स्वरूप' 
मे प्रतिष्षित होना । 


पञ्चभदश कलापूर्ण होने पर ही महामण्डल अ्रकाशित होदा है, 
एवं साथ-प्राथ मध्यबिनन्‍्द-हूप में अमृत-स्वरूप षोड्शीकछा 
आंत्मप्रकाश करती है। षोडशकला का विकास ही पूर्णत्वलाभ 
है । जब तक पश्चद्श कलाओं ते मण्डलाकार धारण नहीं किया 


हद. 
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तब तक कालबक्र का आवर्तत होता रहता है। इस कालचक्र में 


पग्चदश कला मित्य वर्तमान हैं। जो पोडशी हैं, वे कालसक्र की ” 


अलतःपाती ने होते घर भी कालचक्र को आवारमृता होने से उनको 
भो नित्या में परिगणित किया जाता हैं। पोंडशी अपृत- 


स्वरूपा है, पद्चदशी वस्तुत: कालरूपा है । पश्चदर्शी से पोड्शी 


में प्रवेश एवं षोडशी से छूटा रूप में निर्गत होकर सप्नदशी 


हूप में आविर्भाव--पश्रध्या त्म जगत्‌ का मही अतिगम्भीर रहस्य है। 


पहुले जिस गोलोकघाम की बात कही गई है, वह वस्तुत; 
पोडशी की परावस्था को बात है। षोडशी पूर्ण होने पर उसी 
पूर्णता की साक्षि-रूप में, सप्तदशी नित्य जागहूक भाव में विशाजित 
होती है| पोड्शी पूर्ण है, यहु सप्तदशी जानती है, किन्तु षोड्शो 
उसे नहों जानती भ्रथवा उसकी उपलब्धि नहीं कर सकती । अह्प- 
वयस्क शिशु जिस प्रकार पत्रित्न एवं निर्मल चरित्र का होता है, 
एवं वहू शिशु अपनी पविन्नता की स्वयं उपलब्धि नहीं कर पाता 
ठीक उसी प्रकार षोडशी पूर्ण होते पर भी अपने पूर्णत्व की 
स्वयं उपलब्धि नहीं कर पाती । अथच यह उपलब्धि स्थयंप्रकाश 


चैतन्य के लिए तितान्त आवश्यक है। क्योंकि प्रकाश तत्त्व विशुद्ध-. 


तम प्रकाश-छप होकर भी प्रकाशमान न होने पर अप्रकाश वा 
जड़ ही रह जाता है। इसीलिए गक्ति-भिन्‍त शिव जिस प्रकार 
शव-मात्र हैं, ठीक उसी प्रकार विमर्श के बिना प्रकाश भी 
अप्रकाश वा जड़मात्र है। अर्थात्‌ प्रकाश प्रकाशात्मक होने पर 
भी, जो प्रकाश रूप में उप्तकी पहचान करा देता है वही विमर्श 
हैं--यह प्रकाश की ही भन्‍्तरज् शक्ति है। षोडशी वा सप्तदशी 


य्रा बज. 
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के सम्बन्ध में भी ठोक इसी प्रकार ही समझना होगा | सपदशी के 
बिना षोडशी पूर्ण होकर भी अपूर्ण-कल्प है । 


लक्मी व नारायश परस्पर मिलित होकर ब्रह्मरूप में अद्वेत 
चिदानन्दमय महासत्ता के रूप में प्रतिप्वित होते हैं। इस महासता 
मेजी महाश्नक्ति क्रीडा करती है--भिन्न रूप में नहों, भिन्‍ता- 
भिन्‍त रूप में भी नहीं--अभिन्‍न रूप में क्रीडा करती है, एवं 
भ्रह्ठेत रूप में जो निव्यमिलित रहती है, वह सप्तदशी कला है। 
वस्तुत: अमा कला इसी का स्वरूप है। इसी का भक्तगण राधा- 
तत्व के रूप में अर्थात्‌ स्वयं भगवान्‌ की महाभाव रूपा निजशक्ति 
के रूप में वर्णन करते है। वस्तुत: गोलोकाख्य अद्वेत महासत्ता 
एक व अनन्त है । वथापि महाशक्ित के नित्य-लीलामयो होने से 
इस अखण्ड अद्देत सत्ता के वक्ष:स्थल पर भिरन्तर् लीला- 
बिलास चर रहा है। यह लीला ही राधाकृष्ण की युगल- 
लीला है। राधा कहने से श्रधा समझना होगा-आर्थात्‌ आधा 
क्ुष्ण आधा राघा। दोनों के सम्मिलत में एक अखण्ड रसमय तत्त्व 
विग्नह के रूप में नित्य प्रतिप्नित है। राधा व कृष्ण बस्तुतः एक 
होने पर भी लीला के लिए परस्पर पृथकवत्‌ प्रतिभासमान होते 
हैं । प्र्थात्‌ जागतिक भाषा में कहने जाँय तो जिसको अद्वेत 
रखतरव कहा जाता है, वहु एक प्रकार से श्रीराधा-कृष्ण की 
सुषुप्तावस्था है। इस अवस्था में श्रीराधा की भी स्फूर्ति नहीं, 
श्रीकृष्ण की भी स्फूर्ति नहीं। दोनों समस्त विशेषों का पशिह्वार 
करके महासुषुप्ति में निमगत हैं। जब यह सुषुप्ति भद्ध होती है, 
अर्थात्‌ जब श्रीगोषिन्द के अंग से चिरिलन्त होकर श्रीराघा जाग 


प्र 


हि] 
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उठती हैं, एवं जब शीराधा के जागरण के साथ-साथ स्वभावत: 
गोविन्द भी प्रबुद्ध होते हें, तब झनत्त लीलामय, विचित्र-माधु्य- 
मय, संख्यातीत विलासमय, अननन्‍्तभावमय एवं अनन्त र्ों के 
के अनस्त प्रकार के आस्वाद से पूर्ण बजधाम स्फुट हो उठता 
है,.एवं उसके साथ-साथ उसका वैभव हूपी गोलोीव धाम भी विकास- 
प्राप्त होता है। 


इससे यह समझा जायगा कि समग्र मीकुछ, वृन्दावन, 
यहाँ तक कि गोलोक-घास भी इस हृष्ठटि से श्रीराधा के आत्म- 
प्रसारण से सम्भृत है। सुवर्ण जिस प्रकार केंयूर, अंगद, हार 
प्रभुति विविध आभषणों के रूप में प्रकाशित होने पर भी सर्वत्र 
अक्षणण अपने स्वरूप में विद्यमान रहता है, ठीक उसी प्रकार 
श्रीमती राधारानी समग्र छीलामूमि एवं उसके अन्तर्गत समस्त 
पुरबर्ग, कुरुजांद, कक्ष-गृहादि, नाना भाव की, नाना प्रकार 
की भवत-मण्डली, पश्ु-पक्षी, कीट-पतंग, घेनु-वत्स, वृक्ष-लता 
फल-फूल, कुगड व नदी रूप में अनन्त वेनित्य के साथ प्रकाशित 
होने पर भी सर्वत्र ही उनके अपने स्वरूप में अक्षण्ण रहती हैं । 
व्रजवासी प्रेमनेत्रों से सर्वत्र राधा को ही देखते हु। क्योंकि व्रज 
की प्रत्येक वस्तु ही राधा-उपादान से गठित है। श्रीराधा को 
भलीग्रकार पहचानने की सामथ्य एकमात्र श्रीगोविन्द में हैं । 
बरजवासि-गण राधा के सम्यक्‌ परिचय-प्राप्त नहीं हो सकते। 
इसीलिए श्रीकृष्ण नित्य-छोला-भूमि के प्रत्येक अणु-पर्शाणु में 
श्रीराघा का सीन्दर्य-दर्शन करते है, एवं उनकी अज़ू-गन्ध प्राप्त 
करते हू । 
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श्रीराधा-स्वरूंप के परिणाम रूप में न्जभूमि का आविर्भाव 
होता है। स््रूप-शज्ित का तत्त्वात्तर-परिणाम नहीं होता । 
किन्तु शक्ति-विक्षेप-छप परिणाम होने में बाधा नहीं । यह 
परिणाम श्षीराधा की अंगभत योगमाया के द्वारा निष्पन्न होता 
है । योगमाया लीलाभूमि की रचना की अधिष्ठान्नी शक्षित हें । 
राधाज़ के सदंश से अन्तरंध सब धाम एवं सब छोलास्थल प्रकट 
होते हैं । आनन्दांश कायब्यूह द्वारा भ्रन्तरंग भक्तगणों के ध्वहूप मे 
आत्मप्रकाश करता है। 


बस्तुतः सन्धिनी, संविद व हलादिनी ये तीन शक्तियां एवं 
उसी प्रकार की और भी अवानन्तर शक्तियों की समप्ठिभूत स्वरूप- 
शक्ति अमा-कला वा राधा हैं। इन सब शक्तियों में हलादिनी 
का प्राधान्य होने से एवं अन्यान्य शक्तियां उसकी अज्धभ्ूत होने 
से कोई-कोई टुलादिनी-रूपमें ही श्रीराधा का वर्णन करते हैँ । 
वस्तृतः यह शरक्तिपुल्ज ही श्रीराधा नामसे प्रसिद्ध है एवं यही 
श्रीकृष्ण का विग्रह है। ताच्विक दृष्टि से वेकुण्ठनाथ भगवानु जिस 
प्रकार बड़गुणविग्नह हैं अर्थात्‌ ६ अप्राकृत गृण [ ज्ञान, वीर्य, 
बल, ऐश्वर्य--इत्यादि ) समष्टि-भाव से उतके देहस्वरूप हैं, ठीक 
उसी प्रकार पारमाथिक दृष्टि से सन्धितो, संवित्‌, ज्लादिनी प्रभूति 
स्वरूप-शक्ति, एवं गुण-प्रधान भाव से विचार करने पर कहा 
जा सकता है कि अनन्त स्वरूपशक्ति-विशिष्ट ह्वादिनोशक्ति ही 
श्रीराधा का विश्व है । इसी का रण श्रीकृष्ण के अंग से निशान्त 
लीला में अर्थात्‌ महासुशुप्ति भंग के समय श्रीराधा के जंग पृथक 
भाव में नियत होते हैं। श्रीराधा के अंग से श्रीकृष्ण के अंग नि सृत् 
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नहीं होते । किन्तु वहु भी नहों होता ऐसा नहीं, हां उसे विभिन्न 
हृष्टि के अनुसार समझना होगा । ग्र्हाँ उस प्रसज्ध की आलोचना 
का प्रयोजन नहीं है। 


साम्यभावापन्न अवस्था ही श्रीकृष्ण का विग्नह है । 


पूर्वोक्त विवरण से प्रतीत होगा कि यह नित्य लीलाभूमि 
जाग्रत्‌ अवस्था है। हमलोग मायिक आवरण से आच्छुन्न होकर 
इस समय जिस अवस्था में हैँ, यह जाग्रत नाम से हमें परिचित 
होनेपर भी वस्तुतः स्वप्नावस्था है। हम जिसे स्वप्न वा सुपुप्ति 
अवस्था कहते हैं, बहू इस महास्वप्न के ही अन्तर्गत अवान्सर 
अवस्था मात्र हे। जिसे ब्रह्मावस्था कहा जाता है, जो निविशेष 
चिन्‍्मात्र व वैचिज्यह्ीन है, वही वास्तविक सुपु्ति है। श्रर्थात्‌ 
पारमाथिक हष्टि से यह नित्यलीलामय श्रीवृन्दावन का बिलास 
ही हमारी जाग्रतु अवस्था है। ब्राह्मी-स्थिति-छहूप चित्प्रतिष्ठा ही 
हमारी सुषुप्ति अवस्था है एवं यह संसार पर्यटन वा लोक- 
लोकान्तरों में सन्‍चरण रूप अवस्था ही स्वप्नावस्था है। लीला- 
तोत एवं भावातीत परमपद में प्रवेश कर पाने पर वही हमारी 
तुरीय अवस्था के रूप में परिमणित होगी । 


भायिक जगतु अनन्त ब्रह्माण्ड संबलित माया एवं उसके 
अन्तर्गत समस्त दृश्य व भोगराशि, एवं सभी प्रकार का घटन 
एक शब्द में कहें तो काल की अनन्त लीला है। सब ही सुषप्ति 
रूपी ब्रह्म में माया के प्रभाव से स्वप्नवत्‌ आरोपित हुआ है। 
वस्तुत: यह ब्रह्म का विवर्त है, अर्थात्‌ समग्र मायिक जगत इसी 
कारण ही किसी-किसी की हृष्ठि में ज्ह्य का विवर्त होने से 
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श्रीराधा का विवर्त देह हैं। इसी लिए रज्जु के विवर्त सर्प में 
जैसे तार-तार अनुसन्धान करते पर भी रज्जु को नहीं पाया 
जाता, उसी प्रकार समग्र माय्रिक जगत्‌ में ताश-तार अनुसन्धान 
करने पर भी श्रीराधाको नहीं पाया जा सकता, क्योंकि विवर्त में उपा- 
दान कारण एवं कार्य की समसत्ता ही नहीं रहती । किन्तु ब्रजभश्ूमि 
वा गोलीक वैसा नहीं है। वंयोंकि वह राधारूप उपादान 
का परिणामात्मक कार्य है। यहू परिणाम अविक्ृत परिणाम 
है, यह स्मरण रखना द्ोगा, अर्थात्‌ यह परिणाम तो हैः 
पर विकार नहीं । क्योंकि राघा निर्विकार हैं। इस कारण 
ही ब्रजभूसि की प्रत्येक वस्तु में ही राधा को पहुंचाना जा 
सकता है। मृण्मय घट में जैसे मृत्तिका अनुस्यृत रहती है, 
उसी प्रकार ब्रजभूमि की प्रत्येक वस्तु में ही राधा अमुस्यूत हैं । 


नित्य लीला रूप जो जागरण अवस्था है, बह भी प्रकृंत 
जागरण नहीं । छीलातीत अवस्था ही प्रकृत जागरण वा महा- 
जागरण अर्थात्‌ तुरीय है -वही चैतन्य-स्वरूप है, वह अनन्त है 
उसके पश्चात फिर और सुषुप्ति नहीं है, स्वप्न भी नहीं। 


ग्रब भावराज्य के सम्बन्ध में कुछ कहा जा रहा है। 


अमा अथवा सप्रदशी कला-की बात प्रसंगतः कुछ कही गई 
है । यही पराशक्ति है| यह अनुत्तर परम प्रकाश के साथ अभिन्‍न 
रूप में विद्यम्गरन रहती है | यह प्रकाश ही महासत्ता है। महा- 
सत्ता के साथ महाशक्ति का स्वरूपगत कोई भेद नहीं। इसी 
कारण इस शक्ति को स्वरूपक्षक्ति कहा जाता है। यह स्वातन्त्रय 
शक्ति का ह्वी है इस शक्ति के ही स्वयं इच्छारूप से 
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क्रिया रूप परिग्रह करने पर इसी का विसर्भ ताम से उल्लेख 
बिया जाना है। तब पूर्ण-बर्णित अनुत्तर प्रकान्न बिन्दु नाम से 
परिचित होता है। स्वानन्त्य शक्ति चिदृसझूपा होने से प्रचलित 
परिभाषानुसार चित्शक्ति नाम से अभ्िद्वित होती है। जब पह 
बिन्दु के साथ अभिन्‍न रूप से वर्तमान रहती है. तत्र यह स्वयं 
अनुत्तर निष्क्रिय एवं निस्पन्द भाव से रहती है। क्षोभ के फल 
स्वरूप जब यहू विसर्ग रूप घारण करती है, तब यह क्रियात्मिका 
होती है। एक ही शक्ति एक ओर निष्क्रिय स्वरूप है, एवं दूसरी 
ओर क्रियास्वरूप । यह एक अद्भुत रहस्य है। जिन दो बिन्दुओं 
का अवलूम्बन करके विसर्ग आत्मप्रकाश करता है, नें इन दो 
विरुद्ध कीटियों के समन्वय के प्रतीक हैं । यह विसर्भ शक्ति ही 
प्रमा कुण्डलिनी है, जो एक और शक्तिकुण्डलिती-रूप में एवं 
दूसरी ओर प्राणकुण्डलिनी-छप में प्रकाशित होती है! शक्ति- 
भूमि से प्राणभूभि पर्यन्‍्त सश्चार अव्यक्त रूप से हुआ करता है। 
यही स्वर्पशक्ति का उन्मेष हैं। यहु उन्मेष नित्य ही नवीन- 
नवीन रूपों में संघटित ही रहा है। नित्य लीला का मूल सुतर 
यही है। अर्थात्‌ अनुत्तर महाप्रकाक् से स्पन्दनातीत शक्ति निर- 
स्तर अभिनवरूप में स्पन्दित हो रही है। इसका कोई हेतु, 
मिमितत या प्रयोजन नहों | इसीलिए यह केवछ लीलारूप में वरणित 
है । नित्य नव-नव उन्मेष को भाषा द्वारा अथवा मानसिक चिन्ता 
द्वारा आयत्त करना सम्भव नहों है | विसर्ग शक्ति उच्मेष रूप में 
निरन्तर प्रसव कर रही हैं। यह प्रसव-कार्य विभिन्‍न प्रकार का 
होने से बिसर्म श्क्ति को भी विभिन्न नामों से कहा जाता है-- पर- 
विसर्ग परापर-विसर्ग एवं अपर-विसर्ग ' घिसर्ग के ये तीन 
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भौलिक भेद अ्सव के हारतम्य के अनुस्तार ही कल्पित हुए है। 
अभेद, भेदाभेद एवं भेद -प्रसवगत इन तीनों भावों पर विसर्गादि 
तीन भेद प्रतिप्लित हैं। परापर एवं अपर विमृर्ग की आलोचना 
वर्तमान प्रसंग में करने की आवश्यकता नहीं । केवल पर-विसर्ग 
की बात ही यहाँ कहेंगे। किन्तु यह स्मरण रखना होगा कि 
वितर्ग से ही समग्र विश्व उद्दभूत हुआ करता है। भेद यृष्ठि के 
मूल में जेसे विसर्ग शक्षित का खेल है, उसी प्रकार अभेद-सक्षि के 
मूल भें भी इसी शक्ति का ही खेल जानना होगा । भेद स॒त्ति अपर 
वितर्ग से, भेदाभेद सृघद्टि परापर बिप्तर्ग से एवं अभेद सुप्ति पर 
विसर्ग से होती है। नित्य छीला: में चित्मय राज्य की आलोचना 
के प्रसंग में हमने जो गोलोक अथवा वृन्दावन का प्रसंग उठाया 
है, वह परविसर्ग से हो स्फुरित होता है। परविप्तर्ग के स्‍्फुरण 
का वेशिप्ठय यही है कि समग्र सृष्टि अपने अनन्त वैचित्य के साथ 
कायाश्ृत बित्यक्ति के रूप में नित्य प्रतोतिगोचर होती है।अथच 
अपनी-अपनी व्यक्तिगत विचित्रता कण-मात्र भी क्षुण्ण नहीं होती । 
एक ही वस्तु को, सत्तागत अभिन्‍तता बनाएं रखते हुए, भिन्‍नवत्त 
प्रतीतिगोच्रर करता--यही परा विसर्ग-शक्ति का कार्य हैँ । इस 
शक्ति के प्रभाव से जो अतिरिक्त नहीं है, वह अतिरिक्‍त के 


समान प्रतीयमान होता है। आगम का यह वैत्नगिक रहस्य हो 
प्राचीन भक्‍तू गणों की परिभाषा में विशेष' ताम से प्रसिद्ध हुआ 
है। जो अचिच्त्य शक्ति भेद न रहने पर भी भेद-कार्य का निर्वाह 
करने में समर्थ होती है उपका नाम “विशेष है। स्वयं भगवान 
की अथवा अनुत्तर प्रकाश को यह अघटन घटन-पटीयसो अचि त. 
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ग़धित हो वैष्णव शास्त्र में विशेष ताम से परिचित हैं । कहना ने 
होगा, यह विसर्ग शवित की परावस्था की ही व्याख्या मसान्न है । 


जब कोई शक्ति छूब्घच होकर कार्य कूप में कोई जाकार 
ग्रहण करती है, तब यह आकार स्वरूपतः शवितमय होऋर भी 
उससे अतिरिक्त भाव में भी प्रकाशमान द्ोता हैं। अथति ज्ञान 
से जिसका स्फुरण होता है, वह केवल ज्ञानात्मक नहीं, अवश्य हो 
ज्ञानवानू भी है। सत्ता से जिसका स्फुरण होता है, वह केवल 
सत्ता नहों, अवध्य सत्‌ भी है। इसी प्रकार जो आनन्द से प्रकट 
होता है वह स्वरूपत: आनन्द होते हुए भी आनन्द का आश्रय भी 
है। ऐसा सर्वत्र समझना होगा । पतझ्ञलि ने पुरुपतत्व के सम्बन्ध 
में एक सुत्र कहा है--द्रष्टा हशिसात्र: शुद्धोउपि प्रत्ययानुपश्य' 
अर्थात्‌ जो निर्मल कशवित हैं एवं उससे भिन्‍न अपर कुछ नहीं, वे ही 
द्रष्टा हैं। अर्थात्‌ द्रष्टा एवं हृकशक्ति दोनों पृथक वस्तु नही । 
उसी प्रकार ज्ञाता व ज्ञान को भी एक ही अभिन्‍न वस्तु जानना होगा । 
वेदान्त में ज्ञोइत एव इस सूत्र में भो इसी का इज़ित पाया 
जाता है। प्राचीन वेष्णवों ते जो धर्मभृत ज्ञान एवं चमिभत ज्ञान 
कहकर एक ही ज्ञान की घर्मरूपता एवं घंमिरूपता का मिर्दश 
किया है; उससे भी यही सत्य प्रमाणित हीता है । 


उपर्युक्त विवरण से समझा जा सकेगा कि स्वछप-शक्ति 
के जिस अंश से जिस कार्य का स्फुरण होता है, वहू केवल वही 
दक्तिझूप हो ऐसा नहीं | वह उस शक्ति के आश्षयरूप में भी प्रका- 
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शित होता है। सन्धिनी, संवित्‌ एवं 'ह्ादिनी इस तीन को भगवान्‌ 
की अनन्त स्वरूप शक्तियों में आपातत: प्रधान रूप से ग्रहण किया 
जा सकता है। क्योंकि थे तीनों ही उनके सत्तागत अनन्तांश के 
अल्र्गत यथाक्रम से सत्‌-चित्‌ व आनन्द इन तीनों प्रधान अंशों 
पे सम्बद्ध हैं। इनमें से ह्वादिवी श्रक्ति का ही प्राधान्य है, 
पच्यपि अज्भलप से अन्यान्य शक्तियाँ इसी के अत्तर्भुक्त हैं । 
आनन्दराज्य की रचना में ह्लादिनी श्षक्ति का प्राधान्य रहना 
स्वाभाविक है। इस रचना-प्रणाली में पूर्वोक्त नियम का ध्यभि- 
चार नहीं है। अर्थात्‌ जब गोविन्द के श्रालिज्भन से राधारानी 
बाहर आती हैं, तब उनसे पर-विसर्ग के नियमानुसार जो स्फुरण 
निरन्तर होता रहता है, वह स्वभावतः: केवल आननन्‍्दात्मक 
होता है, ऐसा नहीं, वह आनन्द के आश्रय के रूप में भी परि- 
गणित होता है । यदि छ्ला दिनी शक्ति को अर्थात्‌ श्रीराघा 
को पराशक्ति का प्रतीक कहे कर ग्रद्चण किया जाय तब इस 
शक्ित से निर्गत प्रत्येक कण ही भक्तिरूप एवं भक्ति का आश्रय 
होगा इसमें सन्देह् वहों। अर्थात्‌ छादिनो-शक्तिझूपा भक्तिदेवी 
से भकतमण्डल का आधिर्माव होता है। मे सब भक्त स्वद्धपत: 
ह्वादिनी शक्ति के अंश हैं, एवं वे केवल 'हादिनी-शक्तिझूप 
हैं इतना ही नहीं; ल्लादिनी-शक्िति का आश्रयभाव भी उनमे 
प्रकाशित है। श्रीराधा जिस प्रकार ह्लादिनी शक्ति-स्वरूपा 
होकर भी ह्लादिनी शक्ति सम्पन्न हैं--उनसे मिःसूत प्रत्येक भक्त 
भी ठीक उप्ती प्रकार है। अध्यात्म जगत्‌ का यहू अत्यन्त गम्भीर 
रहस्म है । 

स्वरूप: 'छादिनी पोबित होकर भी वे ह्वादिनी-शक्ति- 
विशिष्ट है. अर्थात्‌ थे एकाघार में भरत ध॑ मवत दोनों 
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हैं । इसी कार्ग उसको बअह्मम्हिता में 'आनन्दसिध्मग्ररस- 
प्रतिभावितककछा' कहा गया हैँ! न्रजधाम की गथवा गोलीकथाम 
के नित्नभत-मण्झ्ल की सुपर ल्लादिती शक्ति से इसी प्रफार 
हुआ करती है । अवश्य इसमें क्रम है, प्रकार भेद है एवं भक्तिका 
आस्वादगत वैलज्ञएय है | तदनुसतार कान्‍्तावर्ग, सखीवर्ग, पिता 
माता व भ्न्यान्य गुरुजन, सखा, नर्मसखा, प्रियतर्म-सखा प्रभ्नति 
सखागण एवं विभिन्‍तर प्रकार की सेवा में निरत दासगण आबि- 
भूंत हुआ करते हैं । 


पहले धीराधागोविन्द के विश्राम अथवा निद्रा की बात 
कही गई है। इस विश्लाम को मध्यबिन्दू करके श्ीराधागोविन्द को 
निः्यलीला अवादि काल से चल रही है एवं अनन्त काल तक 
चलेगी । यह लीला वस्तु: राधाशबित की ही जीना है। यह 
अमा कला की क्रोड़ा है। यह बाल भी प्रसझुत्तः उल्लिखित 


हुई है । 


इसी उपलक्ष्य में प्रासज्जिक रूप से कुछ-एक रहस्यमय 
तत्वों की संक्षिप्त आलोचना आवश्यक प्रतीत होती है। यह 
जो नित्यछीला की बात कही गुई, टीका इसी प्रकार एक नित्य 
संसार अवस्था भी है। केवल वही नहीं, एतज्जातोय अन्यान्य 
अवान्तर अवस्थाएं भी हैं->जिनको नित्य न कुह्दना नहीं चल 
सकता । नित्य शब्द का अर्थ प्रवाह रूप में नित्य है, अर्थात्‌ 
जो पुनः पुन: आवर्तमान होता है, निरन्तर छोटता, रहता है, 
जिसका आदि नहों एवं जिप्तका अवस्तान भी नहीं 
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नित्य लोला के भध्यबिन्दू रूप में जेसे एक सुघुप्ति है, 
ठीक उसी प्रकार नित्य संसार के मध्यबिन्दु रूप में भी एक 
पुधुप्ति है । इस सुबुप्ति-अवस्था में ही संसार अस्तमित होता 
है। पुत्र: यहीं से नवीन रूप में संसार की प्रवृत्ति होती है। 
इस प्रकार एकबार संसार निवत्त होकर विश्वान्त होता है एवं 
पुन: इस अवस्था से ही उसकी प्रवृत्ति होती है । इसी प्रकार 
संसार का नित्य आवर्तन अनादिकाल से ही जल रहा है! 
ठीक इसी प्रकार मित्य लीला भी निकुछ्ज के बीच महाबिनदु में 
विश्वाम-प्राप्त होती है, इस बिन्दू के क्षुब्ध होने पर वह 
पुन: फूट उठती है।इस प्रकार अनादिकाल से यह आननद- 
मयी लीला पुनः पुत्र: आर्वात्त हो रही है। नित्य संत्तार का 
सामयिक विश्राम जिस प्रकार चिर-विश्वाम नहों हे, उसी प्रकार 
नित्य लीला का सामयिक्र उपशम भी बिर उपशम नहीं है! 
क्योंकि दोनों ओर ही शक्ति का प्रवाह अनादि एवं अनन्त है | 


नित्य संसार कहने से यह नहीं समझा जाता कि कोई 
जीव उप्में आबद्ध रहकर चिरदिन मुक्ति अथवा परमानन्द के 
सन्‍्वान-लाभ से वब्चचित रहुता है। जीव प्राकृतिक नियमानुसार 
यथासमय योग्यता-अर्जनपूर्वक संसार का भेद करने में समर्थ है, 
इसमें सन्देह नहीं। प्रत्येक जीव के सम्बन्ध में हो यह एक ही 
नियम है । किन्तु उससे संसार खाली नहीं हो जाता। संसार 
का घारा-प्रवाह जिस प्रकार चल रहा था बसे ही चलता 
रहता है। नवजात प्रत्येक शिशु अकाल में काल के कवंल 
में पतित न होने पर ब्लाल्य पाौंगण्ड केझोर प्रभृति अवस्था 
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भेद करके योवन में पदार्पणम करता है एवं यौवन से प्रोढ़ 
अवस्था में से होकर वार्धक्य में उपनोत होता है। कोई भी 
चिरक्राल शिशु अथवा किशोर अथवा युवक्र अवस्था में भाबद्ध 
नहीं रहता। सभी काल के स्रोत में अग्रसर होते रहते हैं। 
जगत्‌ के किप्ती भी मनुष्य के सम्बन्ध में इस नियम का व्यभिचार 
नहीं | तथापि यह सत्य है कि शिशु, किश्लोर एवं युवक जगत्‌ 
में नित्य ही विद्यमान हैं। इसका भर्थ यही है कि शेशव-भाव 
नित्य है। भाव का जो कोई भी झाश्चय है, वह भी नित्य है । 
सुतरां कोई निर्दिष्ट व्यक्ति चिर-दिव शिक्षु नहीं रहता यह 
सत्म है, किन्तु नित्य-शिशु हमेशा ही है। यह नित्य शिशु जब 
जिसको आश्रय बताकर अभिव्यक्त होता है। तब वही व्यक्ति 
लोक-नयन के समज्न शिशुरूप में परिचित होता है। सुतर्रा एक 
हिसाब से जैसे यह सत्य है कि किसी व्यक्ति का भी शिशु- 
भाव अथवा शअ्रन्य कोई भाव स्थायी नहीं, दूसरी ओर यह भी 
सत्य है, कि व्यक्तिसम्बन्ध-विरहित रूप से प्रत्येक भाव 
ही स्थायी है। अर्थात्‌ स्थायी भाव ही जब जिस अभिव्यञ्ञक 
आधार में आत्मप्रकाद् करता है, तब यह आधार उस भाव का 
परिचायक होकर सबको प्रतीतिगोचर होता है। भर्थाव जैसे 
इन्द्र पद नित्य है, किन्तु जो जीव अपने पृण्य-फल से इस पद 
को प्राप्त होता है, वह जब तक इस पद पर प्रतिप्लित रहता है, 
तब तक इन्द्र रूप में परिचित होता है, किन्तु बाद्व में उसे इस 
पद का अतिक्रम करके अग्रसर होना ही पड़ता है। तब फिर 
वह इन्द्र नहीं रहता, किन्तु स्मरण रखना होगा कि इन्द्र-पद 
तब भी रिक्‍त नहीं रहता अन्य कोई व्यक्ति तब इस पद 


त्ञ स्‍्क 
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प्रर अधिरूढ़ होता है। इसीलिए व्यक्तिगत रूपसे किसी का भी 
इन्द्रत्व स्थायी नहोने पर भी वास्तव में इब्द्रत्व एक स्थायी... 
भाव है। जिस प्रकार नित्य भाव है वैसे हो उस भाव का नित्य 
आश्रय भी है। उसको हो यथार्थ इन्द्र कहते हैं। यह इन्द्र एवं 
उसका पद इन्द्रत्व, दोनों ही अभिन्‍न हैं। इसका ध्यंस नहीं 
है, विनाश नहीं है, यहाँ तक कि निवृत्ति भी नहीं है, यह 
समभना होगा ! 


मायिक जगतु का जो नियम है, चिदानन्दभय लीला-जगत्‌ 
का भी ठीक वही नियम है। मायिक जगत्‌ में जिस प्रकार नित्य 
संसार का खेल आर्वातत हो रहा है, अथच व्यक्तिगत रूप से 
कोई जीव उसमें आबद्ध नहों, उसी प्रकार नित्य जगत्‌ में भी 
जानना होगा | मामिक जगत के प्रत्येक भाव का एक नित्य 
आकार है। उसको आश्रय करके ही सब जीब भांया का खेल 
खेल रहे हैं। सब जीचों के मायातीत हो जाने पर भी मायिक 
जगत्‌ के इस खेल का अवसान नहीं होता | इसका एकमाच्र 
कारण है--इस नित्यभाव का नित्यग्ाश्रय, एवं आश्रय तथा भाव 
का परस्पर अभेद | 


जब ह्वादिनी शक्ति से प्रकाश रूप सें, विलास रूपमें एवं 
सस्‍्वांश रूप में अनन्त भवत-मण्डल का आविर्भाव होता है, तब ये सब 
भकक्‍त केवल ह्वांदिनी शर्त के ही अंश रूप में नित्य परिगणित्त 
नहीं होते, इत सब अंशों के आश्रय रूप में भी वे नित्य हैं । भ्रथच 
दोनों ही एक एवं अभिरत हैं। भाव भी नित्य है एवं भाव का 
आश्रय भी नित्य है। ये ही नित्यछीला के उपकरण हैं। जो जीव 


है 4 
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भाषा-राज्य में भावद्ध हैं, जब गुरु-योविच्द की कृपा से वे प्रब॒द्ध 
होकर नित्य वृग्दावत में अपने धास में प्रतिप्ठित होंगे, तब वे 
भी पूर्वाक्त किसी ने किसी साव का आमश्रयण करके ही यह 
प्रतिष्ठाललाभ करगे। यह भाव हो उनका स्वभाव या अपना 
भाव है। पहले ही कहा गया है कि यह भाव नित्य है एवं आश्रय 
भो नित्य है, क्योंकि दोनों अभिन्‍न हैं। मायाबद्ध जीव मायामुक्त 
होकर, भगवतृक़ृपा से प्राप्त भतििति के प्रभाव से हप घाम में 
स्थान पाता है। यह भक्ति ही भावकपा भक्त है। यही मुक्त 
जीव का स्वभाव हैँ | किसी जीव के ब्रज-घाम में स्वकीय भाव 
को प्राप्त होने पर उसका यहू स्वभाव ही उसकी आननन्‍्द-लीला 
का नियामक होता है | शिशु जैसे गर्भधा रिणी जननी को स्वभावत: 
स्नेह करता है, जननी भी उसी प्रकार अपने शिशु को स्वभावत्ः 
स्‍्नेद् करती है। दोनों ओर स्वभाव ही नियामक है । विधि- 
निषेध का कोई शासन इस स्वभाव पर कार्य नहों कर सकता । 


क्र 
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2] 
गक्ति-धास-छोछा-भाव (ग) 

पूर्वोक्त विनरण से रागात्मिका भक्ति एवं रागानगा भक्ति 
का विवरण समझा जा सकेगा | रागात्मिका भक्ति रागस्वरूपा है । 
वह स्वभावप्तिद्ध है, वस्तुत: यही स्वभाव है। यह किसी को 
सीखना नहीं पड़ता छवं सिखाना भी नहीं पड़ता--इसकोी प्रवृत्ति 
स्वतः ही होती है । किन्तु रागानुगा भक्ति इसका प्रतिबिम्ब है ! 
जीव तटस्थ शवित से प्रकठ होता है, इस कारण से, एवं तटस्थ 
शत स्वज्छ दर्पण की भाँति प्रतिबिम्धबग्राहिणी है इसलिए, जीव 
के भगवदुन्मुख होते ही यह स्वभाव-भूता रागात्मिका भर्षित 
उसमें प्रतिबिम्बित होती है। यह प्रतित्रिम्ब ही स्वच्छ जीव- 
हृदय में आविभूत रागानुगा भक्तित है । किन्तु यह भाव नही । 
जब तक जीव मायिक जगत में मायिक देह को आश्रय करके चर्त- 
मान रहुता है, तब तक यह रागानुगा भक्ति उसका एकमाज्र 
अवलम्बन है । रागानुगा भक्ति की साधवा करते-करते भाग्य- 
क्रम से भाव का उदय होता है | यही स्वभाव यथा अपना भाष' 
है। यह रामात्मिका भक्ति के ही अर्थात्‌ ह्वादिनी शक्तिरूपा 
श्री राधिका के ही श्रीभज्ध से बनिःसुत एक किरण है। इस 
भाव को प्राप्त होने पर जीव भावहूपा अर्थात्‌ स्वभाव-सिद्धा भक्ति 
की उपलब्धि क्र सकता है एवं उत्तका देह तब भाव-देह रूप में 
परिणत होता है। यह देह श्रज का देह है। भावदेह भावराज्य 
की वस्तु है, मायाराज्य की वस्तु नहीं। किन्तु मायाराज्य मे 
रहने पर भो इसका उद्भव एवं विकास हो सकता है । 
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बस्तुत: इस भावदेह की अभिव्यक्ति न हींनते पर्यन्त भाव- 
जगत में प्रवेश का अधिकार नहीं होता एवं प्रक्रृत भगवत्साघना 
का आरधभ्भ ही नहीों होता | अशुद्ध मायिक देहु से भगवत्साधना 
नहीं होती, यह कहने की आवश्यकता नहीं । प्रवर्तक अवस्था की 
परिस्माप्रि एवं साधक अवस्था का उदय इस भाव के विकास 
द्वारा ही निरूपित होता है । 


भावदेह का श्राका र एवं प्रकार स्वभाव के ही अनुरूप है। 
यह चिदानन्दमय देह है! इसमें पुरुष-परकृति का कोई भेद नही । 
किन्तु लीला-रस के आस्वादत के लिए इसमें रसास्थादन में उप- 
योगी समस्त वैचित्र्य ही संबंटित होता है। उसमें भाव क्षृण्ण 
नहीं होता। ब्रजभूमि में अथवा उसकी विभूति-स्वरूप गोलोक- 
धाम में, या ऐश्वर्यमय परम-व्योम में भक्तमान् का ही स्वरूप 
भावमय है। यह भाव नित्य-सिद्ध है एवं भावाश्रय भक्त भी 
नित्य-सिद्ध हूँ । किन्तु जिन भक्तों ने इस भाव के अनुगत होकर 
रामानुगा भक्ति के प्रभाव से भावदह प्राप्त को है, वे पर्वोच्त 
नित्य-सिद्ध भक्तों के अनुगत हैँ, स्वतन्त्र वहीं । 


ये सब भक्त ब्रजभाम में श्रागन्तुक हैं। वस्तुत: इनके ही 
लिए नित्य लीला है। इनके भ्ञाव अवस्था से प्रेम अवस्था तक 
उन्‍्नीत होने पर, इनके समीप साक्षादु रूप से भगवान्‌ प्रकट होते 
हैं, क्योंकि प्रेम का आविर्भाव न होने पर्यन्त भगवदुदर्शन नही 
होता । तब यह भावभक्त प्रमभ्नक्ति के रूप में प्रसिद्धि-लाभ 
करती है। प्रमभक्त के पूर्ण विकास को ही साधवा की परि- 
समाप्ति समझना चाहिए। ब्रज में भी साधक हैं गोलछोक में भी 
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साधक हैं, वैकुण्ठ में भी साथक हैं। ये सब भक्त अर्थात्‌ प्रेशभक्त 
भगवददर्शन के अधिकारी होकर भगवान्‌ की नित्य-लीला में 
योग-दाव करते हैं । यह सिद्धावस्था है। इस अवस्था में अर्थात्‌ 
लीलानुभूति के क्रम-विकास में प्रेमभक्तित रस झूप में परिणति 
लाभ करती है। प्रेमभक्ति की पूर्ण अभिव्यक्तित महाभाव है! 
जो महाभाव-हूपा हैं, वे हो भक्तकुल की चूड़ामणि हैं। थे ही 
ह्लाविनीसा रधूता स्वयं श्रीराधा हैं। इसी लिए प्रेमण क्ति की पराकाएु। 
लाभ करके अर्थात्‌ श्लोराधाभाष को प्राप्त होकर श्रीमोचिन्द के 
साथ अन्तर्लीला में प्रथिष्ठन होते का सामर्थ्य उत्पन्त होता है। 
प्रेमभक्ति की पूर्णता सिद्ध होने पर ही कुब्जलीला का अवसान 
होता है | तब श्रीराधाकृष्ण की निकुअझजलीला अत्यन्त ग्रुप्त रूप 
से, यहाँ तक कि सखीगण के भी अगोचर अनुष्ठित होती है । 
इस लीला के पर्यवसान में ही रम्त की अभिव्यक्तित होती है। 
रस की अभिव्यक्ति एवं अमृतपरान एक ही बात है। इसके 
फलस्वरूप राधष्ागोविन्द लीला के अवसान में विश्वाम-सुख 
लाभ करते है । इसके बाद पूर्वबत्‌ कुब्जभज्ु के साथ-साथ 
नित्य लीला का पुनरावर्तन होता रहता है। 


जो कुछ कहा गया उससे समझा जा सकता है कि भगवान्‌ 
की नित्यलीला वास्तव में नित्य है। केवल मित्य नहीं, प्रतिनियत 
अभिनव एवं फ्रतिक्षण नव-तव रूप में आस्वाचमान है | किस्सु 
स्मरण रखना होगा कि लीला अनादि व अनम्त होने से निः 
होने पर भी, श्रीराधा एवं गोविन्द दोनों ही नित्य होने पर 


मो राघा के अशमूत भावमय अनन्त व वितिः 
प्‌ 
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भकतबृन्द नित्य होने पर भी, जिसके लिए इस छीला का अनुष्ठान 
होता है वही जीव, मायामुवत भगवद्रूप में अप्राकृत सावमय- 
देहनसन्पन्न नित्यन्नीला के अन्तर्भुक्त हैँ, वह जीव चिर दिन ही इस 
लीला में आबद्ध रहेगा, ऐसी कोई बात नहीं है | नैकृष्ठादि नित्य 
घाम में, यहाँ तक कि ब्रजभूमि में भी भक्तग्णों का क्रम-विकास 
विद्यमान है। क्योंकि जो साधक हैं वे भक्ति के विकास 
के साथ-साथ घिद्धावस्था प्राप्त करते रहते हैं। कोई भी भक्त 
जब महाभाव की पराकाप्ला को प्राप्त होते हैं, तब वे राघा-तत््व 
के साथ तादात्म्य लाभ करते हैं। उसके बाद निकुव्ज-लीला 
के अवसान में वे रसनिष्पसि रूप में पूर्ण सिद्धि को प्राप्त होकर 
महाकृपा के फलस्वरूप युगल-निद्रा से उत्यित होकर अनादि 
महसुषुप्ति का भेद करने में समर्थ होते हैं। यही प्रकृत महा जागरण 
या विशुद्ध चेतन्यावस्था है। यही अद्वेत आत्मस्वरूप का साक्षात्कार 
है। इस अनादि महासुषुप्ति की बात बाद में कही जायेगी । 
ब्रजलीला' का तत्व भली प्रकार समझने के लिए सुषुप्ति- 
रहुस्य का विश्लेषण करना भावश्यक है। जहाँ सुषुप्ति नहों 
अथच् जहाँ स्वप्न भी नहीं वही प्रकृत जाग्नत्‌ु अवस्था है। उसी 
को महाजागरण अथवा परमचेतन्य कहकर निर्देश करता चल 
सकता है । वस्तुतः जये रहना ही चेतन रहना है। वही चैतन्य 
है। सुबुप्ति अचेतन-मभाव अथवा जडत्व है। जो चेतन है, वह 
वस्तुतः ही चेतन है, अचेतन नहीं । अथच स्वातन्त््य-वशतः वह 
आंशिक रूप में अचेतन हो सकता है। यह अचेतन होना हू 
सुषप्त होना' अथवा निद्वित होना है। इसी का नामान्तर आत्म- 
विस्मृप्ति है किन्तु यहू -मूलक अथर 


ी >्परीकिफ 
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स्वेच्छामुलक है, अतएवं यह भी एक अभिनय है। बस्तुतः चैतन्य 
की नादथ-लीला इस सुषुर्ति रूप अथवा भात्मविस्मुति रूप यवनिका 
के ग्रहण से ही प्रारम्भ होती है। 


चैतन्य का स्वेच्चागृहीत यह सुषुप्तभाव आभास मात्र है । 
इसके हारा वस्तुतः चैतन्य विक्षत न होने पर सी प्रतिभास रूप में 
अभितय की भाँति महानेतत्य का किश्चित्‌ अेशमभात्र इस सुपप्ति 
अथवा अचेतन्य द्वारा अस्त हीता है! अर्थात्‌ महाचैतन्य जाग्रत्‌ 
ही है, अथच अत्यन्त क्षीण अंश में भानो सुपुप्त या आत्मविस्तृत 
हो जाता है। यह उसकी स्वाभाविक क्रीडा है। इस क्रीडा को 
स्वभाव, लीला, अविद्या अथवा महेच्छा--जों भो कहा जाय, उसे 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता। मानों महाचैतन्य की १५ 
कलाओं से भी अधिक परिसाण-विशिष्ट कला चेतन्यस्वरूप 
में ही प्रतिष्ठित रहती है । किश्वित्‌ न्‍्यूब एक कल्ला आभात रूप में 
सुषुप्त हो जाती है। बीलामयी सृष्टि की धारा इस कला में से 
हीकर ही फूट निकलती है । 


यह जो सुधुप्ति है, यह वस्तुतः अनादि सुषु्ति है, श्रथ च 
चैतन्य की स्वेच्छाकृत होने से प्रतिक्षण हो इसका आदि है, यह 
कहा जा सकता है। क्योंकि भहेच्छा नित्य वर्तमाव है। उसमें 
प्रतीत अथवा अनागत का सम्बन्ध नहीं रहता ! 


इस भद्दासुय॒प्ति में चैतन्यूमथ पुरुष स्वप्नवतु भासित हो 
उठते हैं। जो रुवातन्त्य शक्ति महानरेतत्थ के स्वरूपभूत रूप में 
सदा प्रकाशमान है. वह यहाँ पर भी विद्यमान रहती है. महा 








चैतन्य से सुधुप्ति के अन्तराल में जिस विश्षिष्ठ चैतन्य का आधिरभाव 
होता है, वही परम पुरुष है । इस आविर्साव को धारा अनस्त हैं, एवं 
प्रणाली मूलतः एक होने पर भी कार्यत: विभिन्न हैं । मब हम लोग 
इस अन्त घारा की एक धारा लेकर ही लीलामयो सुप्ति का 
रहस्य समभचे की चेष्ठा कर रहे हैं। 


जब प्रथम पुरुष आविर्भृत हुए, तब वे स्वरूपभूत शक्ति के 
हारा विशिष्ट होकर ही आविरृंत हुए। महाचैतन्य व परम 
पुरुष में पार्थक्य यही है कि जो स्वावन्््य महाचेतन्य में निरवच्छिन्न 
है, वह परम पुरुष में अतिक्षीण-अवच्छेद-विशिप्त रूप में हो प्रकट 
होता है। इस किश्वित्मात्त अवच्छिन्नतावशत: परम ग्रद्ेत तत्त्व 
युगल रूप में प्रकाशमान होता है। पूर्व वणित ये परमपुरुष ही 
श्री-क्ृष्ण-तत्त्व हैं, एवं उनकी स्वष्पश्चता शक्ति ही श्रीराधा हैं। 
परम स्वरूप का जो स्वभाव है, उनकी स्वरूपभता शक्ति का भी 
वहा स्वभाष होता है | श्रनादि सुपुप्ति के अतीत महासेतन्य विशुद्ध 
चैतन्य मात्र है। किन्तु जो परम पुरुष रूप में आविभ त होते हैं, 
ने आनन्द स्वडप--मित्य चिस्मय स्वप्रकाश आनन्द स्वरछूप--हैं, 
उनकी स्वरूपभूता भक्ति भी ऐसी ही आनत्दरूपा अर्थ ह॒ला- 
दिनी है, जो संधिनी, संवित्‌ प्रभृति शक्तिपुञ्न को अद्ु रूप में 
धारण करके आनन्वांश के प्राधान्यवशत:ः 'ह्वादिती रूप में प्रकट हैं। 


इस प्रथम आविर्भाव में श्रीकृष्ण ही तत्तव हैं, राधा केवल 
शक्तिमात्र हैं। इसलिए इस स्थकत पर श्रीकृष्ण से श्रीराधा का 
स्फूरण होता है। एवं भ्रन्‍्तर्मुख यति में श्रीकृष्ण के अंग में राधा को 
लग होता है । स्वतत्त रूप में राधा की कोई स्थिति नहीं है । 


१३३ : श्रीक्ृष्णं-पर्सेस्ः 


राधा महाभाव॑ स्वरूपा हैं, यह बात पहले प्रसंग: कही गई है, एवं 
बाद में विशेष रूप से आलोचित होगी । श्रीकृष्ण परमानन्दमय 
रसराज स्वरुप है। श्रीकृष्ण बिन्दु हैं, राधा विसर्ग | एक बिंन्दे से 
ही अन्तर्लीन अपर एक बिन्दु ज्ञोभवशतः ऋमश: निर्गत होकर 
प्रकाशमान होता है। पुत्र: क्षीभनिवृत्ति के साथ-साथ ही द्वित्तीय 
बिन्दु प्रथम बिन्दु में प्रविष्ठ हीकर उपसंहुत होता है । बिन का 
आत्मप्रसारण होते पर विसर्गभाव का उद्भव होता है । विसर्ग के 
आत्म-सड्जोचन से अन्तर्मुख गति के प्रभाव से बिन्दु रूप में स्थिति 
होती है। विसर्ग की स्थिति नहीं, केवल गति है। बिन्दु से 
बहिर्मुख गति में विसर्ग का उद्भव एवं बिन्दु से अन्तर्मुख ग्रति में 
विसर्ग का तिरोभाव होता है। दोनों अवश्याओं में ही बिन्दु 
गतिहीन है । विसं्ग का स्थितिभाव ही बिन्दु है, विद्ुु का गति- 
भाव ही विज्तर्ग है! 


यह जो श्रीकृष्णवत्व की बात कही गई इसकी भी एक 
सुपप्तावसथा है। महाचेतत्य की जैसे क्षुद्रतम अंश में ही सुधुप्ति 
होती है, परम पुरुष श्रीकृष्ण तत्व में भी अति क्ुद्रतम अंश में 
ही सुपर होती है। इस सुपुप्ति के फलस्वहूप ही कृष्ण में 
स्वैप्नवत्‌ महाभावरूपिणी राधा की स्फूर्ति होती है, जिसका 
उल्लेख ऊपर किया गया । जब तक परम पुरुष की सुबुत्ति नहीं 
होती तब तक कृष्ण अन्तर्लनिशक्ति हैं, अर्थात्‌ राधाहीन हैं । 


ठीक इसी प्रकार महाभाव रूपी राधातत्व के आभास रूप 
में सुषुप्ति अथवा आत्मविस्मृति का उदय होता है। सुधप्ति भथवा 
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आत्मविस्मृति से अतिरिक्त किसी अवस्था में भी ज्ञोभ नहीं उत्पन्न 
हो सकता, क्योंकि चेतन्यांश सदा क्षोम-शूत्य एवं अचेतनांश वा 
सुषधांश सदा क्षोममय है। 


महाभाव की सुथुप्ति में स्वप्तवत्‌ भावभय जगत का आवि- 
भाव होता है। यही अनन्त भावराज्य है या बहिरंग नित्य-लीला 
का अन्त क्षेत्र है। यह भावराज्य विराट-मण्डलू-स्वरूप है। 
इसका अन्तरंगतम अंश श्रीवृन्दावत, मध्यांश गोलोक एवं बहिरश 
वैकुण्ठ या परव्योग है। यह भावराज्य की आभा भावराण्य को 
घेर कर अनन्त ज्योतिर्भय ब्रह्मघ्ाभम के रूप में त्रिराजित है । 


महाभाव की सुगुप्ति की भाँति भावमयी सत्ता में भी एक 
सुपृप्ति है। कहना न होगा, यह भी भावसत्ता के अतिक्षीणांद मे 
ही प्रकाश पाती है। इस स॒पुप्ति के बीच स्वप्तवत्‌ अभाव का 
जगत आविशृत होता है, यह अभाव का जगत्‌ ही माथिक जगतु 
है। भेदश्ञान इस जगत का परिचायक धर्म है। भाव-जगतु 
का किश्वित्‌ आभास छेकर विपर्यय क्रम से निद्नित अनुष्य के स्वप्ल- 
दर्शन की भाँति मायिक जगत का दर्शन होता है । जाग्रत अवस्था 
के बिना जैसे स्वप्नावस्था की उपपत्ति नहीं होती--ठीक उसी 
प्रकार नित्य लीलामय भावराज्य का आश्षय न लेकर नित्य-कर्म- 
मय प्रभाव जगत आर्थात्‌ सुख-दुःखमय खण्ड-जगत आविभूत नही 
हो सकता । 


डा 


अवतरण की ओर सर्वत्र ही आत्मसंकोच-स्वरूप विस्मृति 
एवं सुषुप्ति रूप स्वेच्छागृूहीत आवरण की क्रिया “विद्यमान है 
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सृप्ति को ओर प्रत्येक स्तर में तत्व का स्फुरण होकर अबरोह 
क्रम में अनन्त तत्त्वों का प्राकट्य होता है। अखण्ड महाचेतन्य 
ही स्वात्य-बल से स्वेच्छाधुत आवरण रूप परिग्नह करके 
अनन्त रूप धारण किए रहते हैं। जो तत्त्वातीत हैं, वे ही मानो 
क्रमश: एक के बाद एक अनन्त तत्वों के आकार में स्फुरित होते 
हैं। किन्तु यह, अर्थात्‌ यह अनन्त अभिनय, अपने लिए नहीं है । 
एक ही अनेक बने है, एवं बन रहे हैं---यहू सब ही उसका ताक्ष्विक 
रूप है, यह सब नित्य-सिद्ध है, एवं उसकी अनादि व अनन्त लीला 
के नित्य-सिद्ध उपकरण हैं। किन्तु यह उतकी छीला के उहश्य 
से ही, अपने लिए नहीं। इसका द्वष्ना जीव है, भोक्ता जीव है, 
इसका आस्वादनकर्ता जीव है । ऐसी लीला का उद्द श्य, जीव को 
क्रमश: इस महालीला के भीतर से, उसकी कला के क्रसमिेक विकास 
के फलस्वरूप, कि्ती समय उसे अनन्त-कला-सम्पन्न महाचैतन्य 
रूप में प्रतिष्ठित करना है । इसीलिए प्रत्येक स्तर में ही लीछा के 
दो पहलू हैं: एक इस लीला की सीसा में आबद्ध रहकर निरव्तर 
इसी का अनुवर्तन करना और दुश्तरा--लीला का दर्शन करते- 
करते व आस्वादन करते-करते पुष्ठि लाभ करके लीला के उह श्य 
को प्राप्त होकर लीलातीत अवस्था में अपने स्वरूप में प्रतिष्ठित 
होता । भोजन करके वृप्तिलाभ झेते पर जेसे भोजव की आवश्य- 
कता नहीं रहती, उस्ती प्रकार लीला के फलस्वरूप आंत्म-विकास 
सम्पूर्ण होते पर लीला की आवश्यकता नहीं रहती। तब स्वभाव 
ही जीव को लीला-मण्डल से बाहर खींच ले जाता है। किन्तु 
जब तक लौला का उदृश्य पूरा नहीं होता, जब्र तक भतृष्ि 
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विदृरित नहों होती, जब तक कला का सम्भक्‌ विकास सिद्ध नहीं 
हीता, तब तक लीला में स्थिति अवश्यम्भावी है । 

वास्तव में जैसे उंतार-लीका था मायिक जगत की लीला 
नित्य है, उसी प्रकार संत्तार के अतीत, माया से अस्पप्ठ, विशुद्ध 
भावराज्य की लीला भी नित्य है। फिन्तू जीव किसी हछोीला में 
भी आबद्ध रहने को बाध्य नहीं । लीलातीत अवस्था का संधान 
न्‌ पाने पर्यन्त, छोला में पुनः पुन: आवर्तन अवश्यम्भावी है। 
किन्तु इस निरन्तर आवतन के फलस्वरूप जब् थोड़ा-घोड़ा करके 
कूला का क्रभिक विकास सम्पस्त होता हैँ, तब लीलातीत का 
संभान स्वयं ही स्फुट हो उठता हैं। तब लीला-निवृत्ति होती 
है। लीला में फिर पुनरावृत्ति नहीं होती । यह लीलामिवृत्ति स्थायी 
है । यह नित्य लीछा के अन्तर्गत साम्रग्रिक निवरत्ति नहीं है । 

नित्य छीला में संकोच व विकास का खेल निरन्तर चल 
रहा हैं। यहू विसर्ग का व्यापार है। इससे प्रकृत प्रस्ताव में 
स्थिति नहीं होती । प्रत्येक आवर्तन के बाद ही एक आभास 
रूप स्थिति की अवस्था है अवध्य, किन्तु चह स्थायी नहीं होती। 
वह प्रकृत स्थिति नहीं । यह स्थिति ही बिन्दू है, इसमें सन्देह 
नहीं। किन्तु जीव उसको पकड़ कर रह नहीं सकता, उत्तकों 
पुनः लीला के ग्रावर्त में अथवा (विश्चर्ग के अन्तरंग में लोट भाता 
होता है 

इसका कारण क्या है ? विसर्ग बिन्दु को दो प्रकार से प्राप्त 
ही सकता है। एक, न जानते हुए अर्थात्‌ अज्ञात रूप से ही 
प्रकृति के तिथम का अनुसरण करके सामय्रिक रूप से किश्वित्‌ 
काल के लिए बिन्दु में विश्वाम करना, एवं बलान्ति-अपनोदन के 
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बाद पुन: लोला-भूमि में लोट आता । द्वितीय, ज्ञानपुर्वक॑ अर्थात्‌ 
जातते हुएं साधना के परिपाक्र-निबन्धन स्वीय-संब्रीय स्वरूप सत्ता के 
क्रम-विकांस के फलस्वरूप बिन्दु रूप में प्रतिप्ठा-लाभ करना | 
इस अवस्था में विसर्ग फिर विसर्ग नहीं रहता। कला-विंकास 
के साथ-साथ वह पूर्णत्व-लाभ करता है, एवं बिन्दु-रूप धारण 
करता है। यही बिन्दु की स्वरूप में स्थिति है। यह अवस्था 
लाभ करने प्र विसर्ग का फिर पुनरावर्तन नहीं होता। इसके 
बाद परावस्था-लाभ का सृत्रणात होता है । 


मायिक जगत सृष्टि से प्रलय पर्यन्त अनेन्त कर्मों में विक्षुब्ध 
रहता है, एवं प्रलय के बाद समस्त वैचि७ओ्य के उपशम के फल- 
स्वरूप कारण-सलिल में अव्यक्त एकाकार धारण करता है, 
एवं विश्वाम-लाभ करता है। किन्तु यह अज्ञानपूर्वक होता है। 


इस कारण ही यहूविश्लवाम चिर-विश्वाम में परिणत नहीं 
हो सकता । जगतु का व जीव-मण्डली का अतृप्त अंश कर्मपथ पर 
अभिनव सृष्षि में प्रत्यांवर्तत करता है । चक्र के आवर्तन की भाँति 
निरन्तर यह प्रकार चल रहा है। ज्ञान का उदय न होने पर्यन्त 
इस आवर्तन था घूणि के हाथ से अव्याहति पाने का कोई उपाय 
नहीं । भावजगत्‌ की नित्य लीला भी ठीक इसी प्रकार की है ॥ 
क्योंकि समग्र मावजगत्‌ अथवा ब्रजभूसि अनन्त वैचित्य के साथ 
देनन्दिन लीलावसान के समय एक बार महाभाव में उपसंहत 
होती है। यह सामयिक विश्वान्ति की अवस्था है। किन्तु इसके 
बाद पुनः इस महाभाव से अनन्त भावराशि अभिनव लीलारस 
के भास्वांदन के लिए प्रकठ हो जाती है। पूर्वोक्त विश्वान्ति 
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सभी के लिए चिर विश्वान्ति नहीं होती, क्योंकि भाव-जगत में 
जीव का क्रम-विकास हैं । भाव का उदय होने पर भाव-जगत्‌ 
प्रवेश होता है, यह सत्य है, किल्त भ्रम का विकास होने पर भी 
लीला की सम्यक स्फूर्ति नहीं हो सकती । 
क्योंकि, प्रेस की अभिव्यक्ति के पथ पर क्रमशः अनेक 
अक्स्थाएं प्राप्त करतो होती हैं, जिसकी परिसमाप्रि होने 
पर महाभाव की पराकाग्ना राधा-तत्व में स्थिति होती है। प्रेम, 
स्तेह, प्रणय, मान, अनुराग प्रभृति प्रेममक्ति-विकास की. .एक- 
एक पृथक -पृथक्‌ भूमियाँ हैं। भक्ति के विकास के वारतम्य के अनु- 
सार छीलारस के आस्वादन में तारतम्य है। जीव को क्रमश: 
सभी का आस्वादन करता होगा, नहों तो सचिस्कला की पुष्ठि 
सम्पन्न न होगी। प्रेम-भक्ति की अभिव्यक्ति जीव-हुदय में राधा- 
तत्त्व पर्यन्त निष्पन्न होने पर यहू जीव राधामावापन्न हुआ है, 
यह कहा जा सकता है। उसे फिर भावराज्य की बहिरंग लीला 
में पुनरावर्तन नहीं करना होगा। किन्तु जब तक जीव का 
क्रमविकास इस प्रकार नहीं होता तब तक बाध्य होकर ही 
उसको पुनः पुनः लीला में आवर्तन करना होता है। भह्म को 
जानना जिस प्रकार ब्रह्म हो जाना है, ठीक उस्ती प्रकार राधा 
को उसी समय ठोक जाना जातड्ेगा, जब भक्त क्रम-विकास के 
फलस्वरूप राधघा-माव में स्थिति-लाभ करेगा | 
संक्षेप में कहें तो भाव को महाभाव होना 'होगा। यही 
नजलीला का उद्दे श्य है। यह न होने पर्यन्त भाव दैनिक आवर्तेन 
मेँ महानिक्षा के समय एकबार महाभाव में प्रविष्ठ होकर किश्नित्‌ 
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श्रीकृष्ण-तत्त्व पर्यत्त प्रतिष्ठा छाम कर लेने पर महानेतन्य 
रूप प्रस्मावस्था में जाने का झार्ग परिष्कृत हो जाता है। 
श्रीकृष्ण-तत्व रसराज-स्वदूप है । यह अप्राकृत नित्य नवीन काम- 
वत्व का स्वरूप है | इस अवस्था में प्रतिप्तित न हो पाने पर उच्त 
मूछ अथवा अनादि सुपुप्ति वा महासुषुप्ति का भेद करने का और 
कोई मार्ग नहीं मिलता । यह मूल अविद्या क्‍झ्थथवा आत्म-विस्पृति 
अवगत न होने पर भमद्दावेतन्य-स्वरूप में स्थिति किस प्रकार 
सम्भव हीगी ! 

महाभाव के बाहर भावराज्य की बात पहले वॉणित हुई है । 
महाभाव की क्रिया से ही भावराज्य का विकास होता है। 
महाभाव को क्रिया राधा-कृष्ण को नित्य निक्रंझज-छीला का 
नामान्तर है। इस क्रिया से महाभाव के बाह्य प्रदेश भें एक 
आलोक-मण्डल की सृष्टि होती है। यह मण्डल ही भाव-राज्य का 
आश्रय है। भद्ठाभाव के निष्क्रिय हो जाने प्र आलोक संण्डल का 
विकास नहों होता, तब भावराज्य अ्रस्तमित होता है। महाभाव 
अन्तर्मुंख पथ पर अग्रसर होते होते किसी एक महान्नाण में रस- 
स्वरूप में आत्मत्मर्पण करता है। पुनः इस स्वरूप से निर्मत होकर 
पहुले स्थान पर लीट आता है। यह जो एक बार अन्तर्मुख और 
एक बार बहिसुख गति है, यही महाभाव की क्रिया है। यह क्रिया 
विद्यमान रहते आलोक-मण्डल आविभूत हुए बिता रहे 
नहों सकता। कित्तु स्मरण रखना होगा कि महाभाव के, अन्तर्सुख 
गति से महारस की ओर क्रमश: अग्रसर होते रहने पर, बहिर्मनख 
गति मन्द हो जाती है, भ्रतएवं उक्त झालोक-मण्डल का छास 
ही आता है। ऐसा ही प्रत्येक स्तर के सम्बन्ध में समझना 
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होगा। सुतरां भावजगत्‌ पुनः पुनः महाभाव में प्रविष्ठ होता है 
एवं उससे निर्गत होने के क्रारण हो भावज़गत्‌ के बाह्य प्रदेश 
में एक आलोक-सण्डल रचित होता है। यही ब्रह्मघाम वा 
बरह्मलोक नाम से प्रप्मिद्धि पाता है। समग्र अभाव का जंगतु 
इस झालोक का आश्षय लेकर विद्यमान रहता है। पूर्व को भाँति 
अभाव का जगत सद्धूचित द्वोकर एक बार भाव-जगत्‌ में प्रविष्ठ 
होता है, एवं पनः भाव से उत्यित होकर स्वीय अभाव रूप मे 
लौट आता है। यह अभाव-जगत्‌ ही मायिक जगत्‌ है। जिम 
आलोक में या प्रभ्ा-मण्डल में मायिक जगत उद्भासित होता है, 
उसे ब्रह्मालोक या ब्रह्मलोक कहते हैं। जिस आलोक में समस्त 
भाव-राज्य उद्भासित होता है, उसको भाव का आलोक या 
भावलछोक कहते हैं । ये दोनों आलोक परस्पर पृथक्‌ है। प्रथम 
आलोक ज्ञान का आलोक है इसमें सन्देह नहीं, किन्तु यह 
मायिक ज्ञान है। इस आलोक में अभाव निवृत्त नहों होता। 
यद्यपि इसके अभाव में सामथिक विश्राम घटित होता है, तथापि 
यह स्थायी नहीं होता। क्योंकि पुनः अभाव की तरंग जाग 
उठती है। भाव का आलोक प्राप्त न होने पर संसार में श्रान्त- 
जीव स्थायी विश्वाम नहीं पा. सकता | भाव का आलोक प्राप्त 
होने के साथ ही साथ स्वभाव में स्थिति होती है, अतः: अभाव 
की ताड़ना फिर नहीं रहती, यह ठीक है, किन्तु महा-भभाव 
का उदय होता है--जागतिक अ्रभाव छूट जाता है, किच्तु महा- 
अभाव ,जागता है। यह न होने से भक्तिराज्य का विकाम्त ही 
न होता इस सम्बन्ध में बाद मे कहेंगे 
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प्रकाद्य का पूर्ण विकास महाभाव पर्यन्त है। जिस आलोक 
में भावराज्य प्रकाशमान रहता हैं, उसी की पूर्ण परिणति भद्ठा- 
भाव है। सुतरां महाभाव पर्यन्त उत्यित होने पर फिर प्रकाश 
वी विकाप्त नहीं होता । भाव का आलोक क्रमश: क्षीण होकर 
आता रहता है। क्योंकि भाव का क्षय न होने तक रस का 
उद्गम नहीं हो सकता । सुतर्रा राधाकृंष्ण की भमिकुझलीला 
अन्धकार की लीला है। अवश्य यह अन्धकार जागतिक अन्घ* 
कार नहीं, भावराज्य का अन्यकार भी नहीं । वास्तव में बहाय- 
लोक के बाद अन्चकार नाम की कोई वस्तु ही नहीं रहती । 
सुतरां ब्रह्मतोक या भावलोक में जायतिक अन्चकार नहीं है। 
आलोक की चरम सीमा में वास्तविक अन्यकार कहाँ से 
आएगा ? अतएव समझना होगा कि जिस निकुझ में श्रीराधा 
कृष्ण का सिलन सड्घटित होता है, बहू महाभाव के आलोक 
की प्रकाश-शक्ति के भी अतीत अवस्था है । 


क्रमश: महा भाव के क्षय के साथ-साथ रस-राज का किक 
प्रात्मप्रकाश सिद्ध होता है। राधा के आत्मसमर्पण की पुणंता 
में कुष्ण-स्वछूप में स्थितिलाभ यही निकुषजलीछा का प्रक्ृत्त 
रहस्य है । अमा कला की क्रीड़ा इसी प्रकार होती है । 

जीव के राधाभाव से पूर्ण आत्मसमर्पण के फलस्वरूप कृष्ण 
स्वरूप में प्रतिष्ठित होने पर क्षण भर के लिए भहाचैतन्य का उन्मेष 
होता है। क्ृष्णस्वरूप में प्रतिष्ठित होना ही परमपुरुष की 
अवस्था है। इस अवस्था भें परमा प्रकृति उसके भज्ीभूत होतो 
है । समग्र भावराज्य परमसा प्रकृति के अष्लीभ्ृत है, एवं इसी 
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प्रकार अमावराश्य अर्थात्‌ मायाराज्य भावराज्य के अंगीभूत है। 
सुतरां अनन्त-ब्ह्माण्ड-समन्वित सुविशाल मायाराज्य को एक 
अंश में धारण करके विराद भावराज्य महामावरूपा श्रीराधा के 
अंग के एक प्रान्त में स्थान प्राप्त करता है । इस प्रकार राधा 
को ग्रास करके एक अंग में स्थापित कर पाने पर परम पुरुष श्री 
कृष्ण महाचेतन्य रूपी आत्मस्वरूप का क्षणिक साक्षात्कार पाने में 
समर्थ होते है। प्रकृति-विरहित अर्थात्‌ सुषुप्त प्रकृति-विशिष्ठ परम- 
पुरुष महाचेतन्य का दर्शन-लाभ नहीं कर पाते । 


यह क्षणिक दर्शन स्थायी होने पर ही जीव परम-पुरुष एवं 
परमा प्रकृति दोनों के अतीत महाचैतन्य स्वरूप में प्रतिष्ठा प्राप्त 
करता है। यही उतप्तकी आत्मस्थिति या महाजागरण है। इस 
अवस्था में स्वप्न नहीं, सुष॒प्ति भी नहीं । यही पूर्णत्व है | 


सृप्ति प्रक्रिया की ओर लक्ष्य करने पर दिखाई देता है कि 
एक स्तर से अन्य स्तर के आविर्भाव के समय, पहले स्तर की 
क्रिया के फलस्वरूप, जो प्रभामण्डल आविर्भूत होकर इस स्तर को 
घेर लेता है, द्वितीय स्तर इस मण्डल के भध्य ही प्रकट होता है। 
द्वित्तीय स्तर के संहार के समय बहू इस प्रभा-मण्डल में द्वी उपसं हत 
होता है । तदनन्तर प्रभा-मण्डल प्रैथम स्तर में अनुप्रविष्ठ होता है। 

इस नीति के अनुसार महांभाव को घेर कर जो महावु 
आलोक निकुज्जलीला के प्रभाववशतः आत्मप्रकाश करता है, 
समग्र भावराज्य इस महान आलोक में ही भातित हो उठता है, 
इस भावरशज्य का उपशम भी साज्षात्‌ रूप से इस आलोक के 
बीच ही होता है यह मालोक ठीक तभी मद्दाभाव में प्रस्याचर्दन 
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करता है जब मद्गयभाव अन्तर्मुख गति में भह्ठा रख़ की ओर अग्रसर 
होता हैं। इसीलिए जो क्रम-विकास के फलस्वरूप भाव से 
महाआाव में उन्‍नीत होते हैं, वे साक्षात्‌ रूप से महाभाव के साथ 
तादात्म्य काभ करते ह। किन्तु जो आताविकास पूर्ण न होते पर 
भी दैतन्दित छीला के अवसान में विश्वाम के लिए सहाभाव से 
लोट जाते हैं, वे महाभाव के साथ तादात्म्य-लाभ नहीं करते, किन्तु 
महाभाव के इस पूर्वोक्त प्रकाश में लीन होकर सुएन्नवत्‌ रहते 
हैं । उनके लिए यह आलोक अस्तमित नहीं होता । वह महाभाव 
को घेर कर विद्यमान रहता है, एवं वे उसी में लीन रहते हैं । 
यह सुषप्ति का ही तामास्तर है। मायिक जग्रतु के सम्बन्ध में 
भी ठीक ऐसा ही विधान कार्य करता है, यहू जानता होगा । 
क्योंकि भावजगत्‌ को घेर कर जो आलोक विद्यमान है एवं जो 
निरत्तर भावराज्य को अभ्यन्तरीण क्रिया के फलस्वरूप स्फूरित 
ही रहा है, माथिक जगत्‌ प्रलय के समय इसी आलोक में ही 
विश्वाम पाता है। पुनः नूतन सृष्ि में यहाँ से ही वह बाहर का 
जाता है, भावजगत्‌ में उपका प्रवेश नहीं हीता, यद्यपि यह सत्य 
है कि यह भालोक भावजगतु की आ्राभा से पृथक अपर कुछ नहों 
है । किन्तु जिनका भायिक-जगत का उपयोगी आत्म- 
विकास सस्पुर्ण हो गया है, वे इस आलोक का भेद करके भाव- 
राज्य में प्रतिष्ठित होते है अर्थात्‌ अपने-अपने भावस्वरूप मे 
स्थितिलाभ करते हूँ। उन्हें इस आलोक में लीन होकर नहीं 
रहना होता । 

ठीक इसी प्रकार महाभाव और रस एवं रस और यहाचैतन्य- 
इनठा परस्पर सम्बन्ध भी समझना होगा । 
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और एक बात इस प्रसंग में स्मरण रखने योग्य है | वह यह 
है-नीचे का स्तर उपसंहृत होने पर भी उसके ऊपर का स्तर 
तभी उपसंहूत होगा, ऐसी कोई बात नहीं । वह जगा ही रहता 
है। किन्तु उसके भी उपसंहार का सभय है। जब निदिष्ठ समय 
आता है, तब यह ऊर्धष्व जगत्‌ भी उपसंहुत होता है। इस प्रकार 
ऊध्व एबं अधःस्तरों के भेद से उपसंहार का क्रम लक्षित होता 
है। सर्वत्र ही क्रमात्मक काल का प्रभाव स्पष्ठ उपलब्ध किया जा 
सकता है। किन्तु यथार्थ उपसंहार काल में नहीं होता । वह क्षण 
के मध्य में ही निष्पन्न होता है। काल में क्रम है, वही पर्वापर- 
भाव है, सम्बन्ध है, एवं संचार है । किन्तु क्षण में इत सब धर्मों 
में थे कोई लक्षित नहीं होता । इसीलिए यथार्थ स्थिति, काल का 
अतिक्रम न कर पाने पर अर्थात्‌ क्षण में प्रविष्ठ न ही पाने पर 
सिद्ध नहीं होती । 

पूर्वोक्त विवरण से समझा जा सकेगा कि प्रकृत स्थिति और 
बिन्दुरूपी क्षण एक व अभिन्न हैं। प्रत्येक स्तर के उपशम के 
समय उसे आपेक्षिक रूप से पाया जाता है। किन्तु यह प्राप्ति 
यथार्थ प्राप्ति नहीं है, क्योंकि वैसा होने पर, अर्थात्‌ क्षण को 
वस्तुतः प्राप्त होते पर, ऋरम के न रहू सकने से काल नहीं रहता, 
एवं काल का धर्स क्रम का विकास भी नहीं रहता । इसीलिए 
यद्यपि प्रत्येक स्तर का उपशम क्षणरूपी महाउपशप्त के अन्तर्गत 
है, इसमें सन्देह वहीं, तथापि बहु प्रकृत उपशम नहीं, क्योंकि इस 
अवस्था से पुनद्ावर्तन होता हे । 

लीलातीत परम शान्ति प्राप्त करने के लिए नित्य लीला का 
शेद करना आवश्यक है । लीला में प्रवेश करना होगा एवं शाच- 

१७ 





श्रीक्ृष्ण-प्रसज्ध : १४६ 


क्षय के साथ-साथ लीला का अतिक्रम करना होगा । यही स्वभाव 
का नियम है। भाव अथवा मह्दाभाव की लीला में प्रविएर न होकर, 
अभाव के जगत से अर्थात्‌ मायाराज्य से साज्ञात्‌ रूप से भावातीत 
व लीलातीत महाचैनन्य का साक्षात्कार करना, साधारण जीव 
के लिए दुराशामात्र है। क्योंकि प्रभाव का भाव द्वारा पुरण 
ने कर पाने पर ऋण-मुक्ति नहीं होने से प्राकृतिक आकर्षण- 
विकर्णण के जाछ से ग्रव्याहति नहीं मिलती । 


श्रीकृष्णतत्व काम-तत्व है, श्रीकृष्णनीज कामवीज है एवं 
श्रीकृष्ण की गायत्री कामगायत्री है । किन्तु यहू काम प्राकृतिक 
काम नहीं। यह अप्राकृतिक काम है। प्राकृतिक काम व 
अप्राकृतिक काम दोनों ही स्वरूपत: एक होते पर भी एक 
मलिन है एवं दूसरा सिर्मल ) यही दोनों का भेदसिरूपक 
धर्म है। प्राकृत काम का अतिक्रम न कर पाने पर जैसे भाव 
वा महाभाव अवस्था प्राप्त नहीं को जा सकती, उसी प्रकार 
श्रप्राकृत काम का भेद न करके कोई महाचैतन्य-छाभ भी नहीं 
कर सकता। प्राकृतिक काम की क्रिया से मायिक जगत की 
सुष्ि होती है। इस काम पर विजयथ नप्ाा सकते से मायाराज्य 
का अतिक्रम करके नित्य भाव-राज्य में स्थिति-लाभ नहीं होता । 
ठीक इसी प्रकार अग्राकृत काम आयत्त हुए बिना महाचेतन्य 
में स्थिति-लाभ नहीं होता । 

श्रीराधाकृष्ण की रहस्यलीला वस्तुत: कामकला का ही 
बिलास है। इसका किडिचत्‌ आभास परमतत्व के विश्लेषण 
के समय यथास्थान दिया जायेगा। किन्तु यह स्मरण रखना 
होगा कि श्रीकृष्ण परमपुरुष होने पर भी महाचैतन्प का साक्षा- 
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त्कार करने में समर्थ नही होते यदि वे श्रीराघा से युक्त नहों। 
श्रीकृष्ण के साथ श्रीराघधा का योग तब तक सम्भव नहीं होता 
जब तक राधा समग्र भावराज्य का आकर्षण करके एवं स्वीय 
अज्भ मे उसका स्थापत करके, एकाकी परम पुरुष की ओर 
अभिसार नहीं करतीं एवं इस अभिसार के पथ पर क्रमशः 
स्वय की श्रीक्षृष्ण के चरणों में विसरजित नहीं करती । राधा के 
आत्म-प्रमर्पण द्वारा ही श्रीकृष्ण के स्वरूप भें उनकी स्थिति 
सिद्ध होती है। तभी श्रीक्षष्ण को राधायुक्त वा राधाविशिष्ठ 
कह कर वर्णन किया जा सकता है, उससे पहले नहीं। अन्य 
समय अर्थात्‌ श्रीकृष्ण से राधा के व्यवधान-काल में, श्रीकृष्ण 
शक्ति-चिरहित होने से अपूर्ण है एवं इसीलिए कामजय में 
असमर्थ है । 


'राधासड्े यदा भाति तदा मदनमोहनः । 
अन्यथा विश्वमोहाडपि स्वय सदनमोहितः ॥।* 


अर्थात्‌ राधायुक्त ही श्रीकृष्ण मदन को मोहित करने में 
समर्थ हैं । यही स्वहप-शक्ति की महिमा है। विकसित स्वरूप- 
शक्ति के प्रभाव से कामतत्त्व का पराजय अवश्यम्भावी है । 
किन्तु कृष्ण जब एकाकी है अर्थात्‌ जब उनमें स्वरूपशक्ति का योग 
नहीं है, उस समय उनका दर्शन करने से समग्र विश्व को विभोहित 
करने पर भी वे स्वयं मोह के अतीत नहीं होते। क्योंकि काम 
उन्हे मोहित फिए रहता है । 


अतएवं कामजय के लिए स्वरूप शक्ति का साहचर्य एबु 
लीला अत्यावश्यक है. यह साहचर्य पाने के छिए स्वख्मश्चक्ति 
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का जागरण भी आवश्यक है! ब्योकि यह शक्ति सुषप्ावस्था 
में रहती हुई भी न रहने के समान है। उसके द्वारा कोई कार्य 
भिष्पन्त नहीं होता । महारास के रहस्य का विश्लेषण करते समय 
यह तत्त्व स्पष्ट देखा जा सकता है। रासलीना को जिस भहा- 
पुरुषों ने कन्दर्प का दर्पदलन कहकर समझातने की चेश्वा की है 
वह अत्यन्त समीचीन है। किन्तु उसदी आलोचना यहाँ 
ग्रप्रासड्िक है । 

यद्यपि 'लोकवत्तु लीलाकैचल्यम # यह प्रसिद्ध ही है, तथापि 
महाचैतन्य लाभ के पहुले तक जीव की दृष्टि के अनुसार कहना 
ही होगा कि छीला का भी उद्द श्य है । मायिक जगत जिस प्रकार 
कर्मक्षेत्र है, एवं कर्म के अतीत होने पर जेसे माया-राज्य की 
कोई सार्थकता नहीं रहतो, ठीक उद्ती प्रकार भावराज्य अथवा 
महाभावभण्डल क्रमशः बहिरज़ व अन्तरज् छीला-निकेतन है। 
नीला के अतीत होने पर भाव वे महाभाव की कोई सार्थक्रता 
नहों रहती । 

भगवानु के घाभ, झूप, ग्रुण, नाम वे लीला सब ही अप्राकृत 
एवं चिदानन्दमम हैं-- यह घात पहले हो कट्टी गई है। उनकी 
स्वरूपशक्ति के प्रभाव से यह सब नित्य ही अभिव्यक्त होते हैँ । 
भायिक्र सृप्ति व प्रक्य. की भांति इनकी सुक्‍त्ति या छय नहीं है। 
तथापि आकुज्चन एवं प्रसारण ये दो धर्म शक्ति के स्वभाव- 
सिद्ध गुण होने से लित्य घाम में भी इनकी क्रिया देखने को निलती 
है । मायिक जगव्‌ में प्रतय-काल में कार्यवस्तु-मात्र ही विश्लिए 
होकर उपादान-कारण में ल्यगप्त होती है, नृतन सृष्ि में ' 


ह-3+.3२.००७.७ जज्लनन ऑकडननतगी हा. नरक 
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अभिनव रूप से ही समस्त कार्यों को पुनरत्पत्ति होती है। किन्तु 
नित्यधाम में जो सड्भोच होता है, उसमें वस्तु का स्वरूप क्षुण्ण 
नहीं होता एवं प्रसारण के समय भी पर्वस्वरूप का ही पुनः 
आविर्भाव होने से अभिनव सुप्ठटि की कोई बात ही नहीं उठती । 
वस्तुत: संकोच अवस्था सुधुप्ति का ही नामान्तर है एवं प्रसारण 
सुधुप्ति-भंग के पश्चात्‌ जागरण का पर्याय-मात्र है। निद्राकाल 
में जेसे देहबोघ या आत्मबोध न रहने पर भी देह की सत्ता 
अविच्छिन्न ही रहती है, उसी प्रकार देनन्दिन छीला का 
उपशम होने पर सुषुप्तिकाछ में आत्मविस्मुति न रहने पर 
भी स्वरूप का अनुवृत्त विच्छिन्न नहीं होता । इसी कारण नित्य 
घाम को मृत्यु अथवा प्रछुय के अतीत कहा जाता है । 


माया-राज्य कृत्रिम है, एवं भावराज्य स्वभ्नावसिद्ध | माया- 
राज्य अहन्ता एवं ममताबोध का श्राश्रय-स्वरूप है। यह अह॒न्ता 
व मम्नता दोनों ही कल्पित हैं, कोई-सी भी स्वाभाविक नहीं ॥ 
किस्तु भावराज्य में भी ममता की क्रिया दिखाई देतो है। वह 
अकृत्रिम एवं स्वभावसिद्ध होने से बन्धंन का हेतु नहों होती। 


भावराज्य में किसी विषय में कृत्रिमता नहीं रहती, इसीलिए 
वहाँ जो कुछ प्रकाशित होता है+ उसमें कहीं भी चेघ्ा, उद्यम 
या पुरुषकृतित्व का प्रभाव लक्षित नहीं होता । जिसे पुरुषकार 
समझा जाता है, वह वस्त॒तः प्रकृति का ही खेल है। वस्तुतः 
भावराज्य ही प्रकृति का राज्य है। इस राज्य के केन्द्र में केवल- 
सातन्र पुरुष ही हैं। उनसे भिन्न सभी कुछ प्रकृति है। जो सब 
रूप पुस्य नाम से प्रतीत होते हैं, ये भी वास्तव में प्रकृति के ही 


ही बाजी >चनर.- 
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रूप हैं। लीछारस के आस्वादन के लिए ब्रकृति ही अमस्त 
रूपसम्भार उस-उस्त भाव की अभिव्यक्ति के लिए अनादि काल से 
प्रहण किए हुए है। इस लीकाभिनय की अधिप्नान्री शक्ति योग- 
माया हैं। 


वस्तुत: बोगमभाया, राधा, बृून्दा, लीलाशक्ति प्रभृति एक 
अद्वितीय स्वहपशक्ति के ही कार्य-भेदानुरूप विभिन्‍न नाम 
मात्र हैँ । 


भाव व रस इन दोनों के तत्व की सम्यक प्रकार से घारणा 
न कर पाने पर नित्यलीला का रहस्य हृदयज्भम नहीं हो 
सकता । भाव की पराकाप्ठा महाभाव है एवं रस्त की पराकाप्ला 
रसराज । भाव के साथ रसराज का सम्बन्ध समझ पाने से 
ही महाभाव के साथ रसराज का सम्बन्ध समझने में ब्लेश न 
होगा । छोकिक जगत्‌ का दृष्टान्त लेकर लोकोत्तर नित्यधाम 
का तत््वज्ञान अजित करना होता है। जो लोग नित्य धाम में 
अभी भी प्रवेश करने मे समर्थ नहीं हुए है, उनके लिए उसे 
जानने का कोई भी उपाय नहीं । 


जीव तट्स्थ-शक्ति-स्वरूप अणुभावापन्‍्न सत्ता है। यह 
स्वरूपतः ज्ञानात्मक होने पर भी इसका एक स्वच्पभुत धर्म 
भी है। इस घ॒र्म का सद्लोच-विकास हुआ करता है पर धर्मी 
का संकोच-विकास नहीं होता। यहे ज्ञान रूपी «धर्म द्वव्यात्मक 
होने से अवस्था के अनुसार उसमें क्षोभ की उत्पत्ति होती है। 
शान्त गद्भावक्ष पर जैसे मुदू-मारुत के हिल्लोल से वरंगें उठती 
हैं ठीक इसी प्रकार चिदणु के स्वरूप-धर्मात्मक क्षान में फिसी 
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किसी अवस्था-विशेष में हिल्लोल उत्पत्त होता है। यही क्षोम 
है। क्षोभन होने पर परिणाम नहीं हो सकता, क्‍योंकि जो 
निष्कम्प व अक्षुब्ध है, वह अपरिणामी है। यह॒जो स्वेड्पभुत 
ज्ञान की बात कहीं गई इसोका दूसरा नाम चित्त है। इसीका 
क्षीभ या क्षोभोच्मुख अवस्था चितवृत्ति नाम से आख्यात है | 
यह वृत्ति चित्त के अवयवगत सन्निवेश-तारतम्ध के कारण 
नाना प्रकार की हुआ करती है। जिसको हमलोभ वृत्तिज्ञान 
कहते हैं, वह इसीका एक प्रकार-मात्र है। उसी प्रकार जिसको 
इच्छा कहते हैं, वह भी इसीका और एक प्रकार है। इस 
प्रकार हृष्ठि के तारतम्य के कारण चित्त का क्षोभ विभिन्‍न नामों 
से जाना जाता है। चित्त में जिस प्रकार को क्षुब्धता या तरज्भ 
उत्पन्न होने पर आनन्द की अनुभूति सम्भव होती है वही 
झाव' नाम से परिचित है | बीज अंकुरित होकर क्रमशः विकास 
प्राप्त होते-होते जिस प्रकार वृक्ष, पुष्प, फल एवं रस रूप में 
परिणत होता है, ठीक उसी प्रकार भाव भी अंकुरित होकर 
क्रमशः अभिव्यक्त होने पर चरमावस्था में रस या आनन्द रूप 
में परिणति प्राप्त करता है। सुतर्य भाव को आतनन्‍्दात्मक रस 
का बीज कहने से भी अत्युक्ति न होंगी । 

पहले वाणित दृष्ठान्त से लोकिक भाव का किश्वितु परिचः 
प्राप्त हो जाने पर भी इसके यथार्थ स्वरूप का परिचय प्राप्त नहीं 
होता । वयोंकि चित्त का क्ोभ-भात्र ही भाव नहीं है। चित्त के 
एक प्रकार से क्षुब्ध होते पर ज्ञानहूप वृत्ति का उदय द्वीता है. 
उसी चित्त के अन्य प्रकार से क्षुब्ध होने पर इच्छा का उदय होते 
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है। इसी प्रकार प्रत्येक वृत्ति के उदय के सम्बन्ध में समझता 
होगा । भाव भी चित्त की वृत्ति है। इसी कारण विशिए्ठ प्रकार से 
चित्त क्षुव्ध ने होने पर चित में भाव-रूप वृत्ति या परिणाम का 
उद्भव नहीं होता । अब प्रश्न यह है--एक हो चित्त विभिन्न 
प्रकार से कुब्ध बयों होता है ! एक ही उपादान को विभिन्न प्रकार 
के कार्य-रूपों में परिणन होना हो तो निमित्तगत मेद का आश्रय 
सेना अनिवार्य है। अर्थात्‌ उपादान एक होते पर भी निमर्मित्त- 
मेदवशत: कार्य की भिन्‍नता उत्पन्त हो सकती है। निमित्त के 
पृथक न होने अथच उपादान के एक व अभिन्‍न होने पर कार्य 
के पार्थक्य-निरूपण का कोई उपाय नहों रहता । अत एवं जिस 
निर्ित्त के संघटनवशतः चित्तरूपी उपादात ज्ञानरूपी कार्य 
में परिणत होता है, उससे अतिरिक्त निमित्त का संधर्ष न होने 
प्र इस उपादान से इच्छा अथवा भावरूषी अन्य कार्यों का उद्भव 
महीं हो सकता । इससे स्पष्ठ ही समझा जा सकता है कि यद्यपि 
रसरूपी आनन्द का बीज भावरूप में चित्त में पहले अभिव्यक्त 
होता है, चधापि इस भावं का मूल चित्त में निद्चित नहों । यह 
चित्त के बाहर से आमन्‍्तुक घर्मरूप में चित्त को स्पर्श करता 
है। यह आगन्तुक धर्मझपी निमित्त ही यथार्थ भाव है। चित्त 
का क्षोभ इस मिमित्तलपी भाव के स्पर्श से उत्पन्न चित्त का 
आन्दोलन-मात्र है। ह 

माया राज्य की भाँति आत्म-राज्य में भी ठोक यह व्यापार 
ही लक्षित होता है। भगवत्‌-स्वछूप के साथ अभिन्‍नरूप से विद्य- 
भान शक्ति ही भगवान्‌ की स्वरूप-शक्ति है इस शक्ति में भो 


ने वैसे 
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तरग-उदगम होता है, अर्थात्‌ क्षोम उत्पन्न होता है। यही भाव 
का आविर्भाव है। लित्त जिस प्रकार बाह्य निरमित्त के सम्बन्ध- 
वशतः विभिन्न प्रकार की वृत्तियों के रूप में परिणत होता है, 
भगवत्शक्ति उसी प्रकार स्व-निरपेज्ष बाह्य निर्मित्त के सम्बन्ध- 
वशतः परिणाम-प्राप्त नहीं होती । भगवत्तत्व अंद्वेत स्वरूप है, 
इसीलिए उसमें निर्मित्त व उपादान का कोई पार्थक्य नहीं है ॥ 
अर्थात्‌ स्वरूप-शक्ति उपादान रूप से ज्ञान, भाव प्रभृति विभिन्‍न 
आकारों में स्फुरित होती है ।कित्तु इस स्फुरण के (लए वह 
बाह्य निमित्त की अपेक्षा नहों रखती। भर्थात्‌ स्वरूपर्शक्ति 
अपने स्वभाव से ही अनन्त बिलासरूप में प्रसृत होती है। अतएव 
मित्य धाम में भी ज्ञान-प्रभुति विभिन्‍त आकारों में स्वरूप-शक्ति 
की क्रिया दिखाई देती है। इन सब आकारों का जो मूलभूत 
है, जो अभिव्यक्त होतै-होते चरमावस्था में लोकोत्तर रस रूप 
में प्रतिप्ठित होता है, वही भाव है। यह भाव ही स्वभाव है, 
अपना भाव है। इस स्वभाव में कृत्रिमता नहोंने से परभाव 
नहीं है, बाह्य मिमित्त भी नहीं है । -भावराज्य ही स्वरूपशक्ति 
रूप महाभाव से अनन्त भावों की अभिव्यक्ति है। रत एक 
होनेपर भो उसका आस्वादल अनन्त प्रकार का होने से, महाभाव 
एक होने पर भी खण्डभाव अनन्त हैं । दूसरी ओर, अनन्त प्रकार 
का आस्त्रादन एक ही महाआस्वादन का अज्भजीमृत हे--केवल 
अ्रद्भीभुत नहीं, उससे अभिन्‍न है। उसी प्रकार भाव अनन्त 
होने पर भो, प्रत्येक भाव स्वभावरूपी होने पर भी, सब भावों 
में परस्पर पार्थत्रय रहने पर भी, मल में सभी भाव एक ही 
भाव हैं वही महामाक है 
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अतएवं अनन्त भाषों से अनन्तकाल तक अनन्त प्रकार के 
स्सों की अभिव्यक्ति होती है, यद्ढी स्वभाव का खेल है। यह 
भी बस्तुनः मह्ाभाव का रसंदाज को प्राप्त होने के छिए जो 
अकृत्रिम विछास है, उप्तीकी नित्य अभिव्यक्तिमात्र है। 

विम्ब से रहित जैसे प्रतिबिम्ब नहों होता एवं प्रतिबिम्ब 
होने से ही जैसे बिस्‍्ब की सत्ता अद्भीकार करनी होती है, ठोक 
वैसे ही भावराज्य के अलीकिक भाव एवं जगत अर्थात्‌ मनुष्य-चित्त 
के लोकिक भाव इन दोनों का सम्बन्ध समझना होगा । अर्थात्‌ 
भाव राज्य के श्रच्तर्गल विशिन्न भाव ही उन-ठउन कारणों से 
मनुष्यचित्त में भी प्रतिफलित होकर क्षोभ उत्पन्त करता है। 
तब यह ज्ञोभ ही जागतिक हट्ठि में भाव के रूप में परिचित 
होता है । बस्तुतः बहू प्रकृत भाव नहीं, शुद्धभाव का प्रतिबिम्ब 
मात्र है। शुद्ध भाव प्रतिबिम्बित होकर विपरीत घर्म से आक्रास्स 
होता है एवं आधार की मछिनता-वशतः मालिन्यन्प्राप्त होता 


है। यह शुद्ध भाव ही चित्तरूप उपादान का क्षोभक बाह्य 
निभित्त है । 


जो भावहपी बीज अभिव्यक्त होकर आनन्द-चिन्मय-रप्त 
रूप में परिणत होता है, वही स्थायी भाव है। जो भाव स्थायी 
न होकर सशझ्जचारी अथवा व्यभिचारी अवस्था में विद्यमान रहता 
है, वह रस रूप नहीं घारण कर सकता । रस की अभिव्यक्ति 
ही अभिनय अथवा नाट्यछीला का प्रधान उद्देश्य है। भावराज्य 
अनन्त प्रकार के रसास्वादन के उद्देश्य से आयोजित एक विराट 
रज़्मन्न जेसा है। अतएव आस्वादन के जितने प्रकार-पैचित्य 
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हैं, सबने ही किसी न किसी आकार में भाषराज्य में स्थान प्राप्त 
किया है। 


भाव रसाशिव्यक्ति का समूलतत्व है, इसमें मन्देह नही । 
किन्तु जब तक भाव प्रमरूप में परिणत नहीं होता तब तक रप- 
विकास की कोई सम्भावना नहीं रहती। क्योंकि भाव को 
आस्वाद के रूप में प्रस्फृट करने के लिए जो-जो अभिव्यञ्ञक 
सामग्नरी आवश्यक है, भाव के प्रेमावस्था पर्यन्त अभिव्यक्त न 
होने पर वह उपलब्ध नहीं होती | 


भाव के सजातीय एवं विजातीय भेद हैं। उसके अतिरिक्त 
स्वगत भेद भी अवश्य हैं। एक भाव के साथ अन्य भाव का पार्थक्‍्य, 
दोनों भावों के जातिगत पार्थवय से भी हो सकता है। इसरी ओर, 
दो भाव एक जाति के अन्तर्गत होने पर भी, दोनों के मध्य परस्पर 
वैयक्तिक पार्थक्य भी रह सकता है। जातिगत पार्थन्य व रहने 
पर भी ऐसा सजातीय भेद संभव है। पुनः एक ही भाव में 
व्यक्तिगत व स्वरूपगत अनेक प्रकार के श्रवान्तर भेद रहे सकते 
है । ये तब स्थगत भेद क्षणभेद से अभिव्यक्त हुआ करते हैं। एक 
ही अविच्छिन्न भाव प्रतिक्षण नव-तव रूपों में प्रतीतिगोचर हो 
सकता है। यह एक ही भाव के क्षण-गत वैशिष्ट्य का निदर्शन 
है | इस प्रकार भाव का साधारण वर्गीकरण होता है । 


इसके आतिरिक्त, एक ही भाव झ्राश्नयगत एवं विषयगत भेद 
के अनुसार भी भिन्नवत्‌ प्रतीत होता है! केबल प्रतीत होता है 
ऐसा नहीं, उसे भिन्न कहने से भी हानि नहीं । आर्थात्‌ एक ही 
मातृत्व एक आधार में अभिव्यक्त होने पर जिस मातृरूप को 
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अभिव्यक्ति होती है, अन्य आधार में अ्भिव्यक्त होने पर पहले 
रूप से पृथक अन्य मातृरूप की अभिव्यक्ति होली हैं। मातृभाव 
मूछन: एक होते पर भी जैसे आधार के पार्यक्य-वक्षतः: पृथक्‌-वृथक्त 
मातृहृप पस्कुटित होते हैं, ठीक उसी प्रकार कोई विशिप्ठ माव एक 
व अभिन्न होने पर भी उसके विभिन्न आधारों में अभिव्यक्त होने 
पर आधार के पराथव्य-वशत: उसके अभिव्यक्त रूपों का पार्थक्य 
अवश्यम्भावी है | 


भाव की अभिव्यक्ति के लिए अन्यान्य कारणों में से श्राल- 
म्बन मुख्य है। निरालम्ब भाव अवास्तव होता है। आछम्बन 
प्राप्त होने पर ही अव्यक्त भाव व्यक्त हो उठता है। जिसमें भाव 
अभिव्यक्त होता है एवं अभिव्यक्त होकर जिसका अवलम्भन करके 
वर्तमान रहता है वही भाव का ग्ाश्य ( #प्रागृर्ण ) है। बह्ढी 
आलम्बन है। जिसके उहश्य से अव्यक्त भाव प्रस्फुटित होता 
है, वह उक्त भाव का विषय ("४४०८ ) है। बह भाव का द्वितीय 
आहुम्बन है | इसी कारण अव्यक्त भाव अभिव्यक्त होते ही त्रिपुटी 
रूप में परिणत होता है। भर्थात भाव स्वयं, भाव का अनुयोगी 
या आश्रय, एवं भाव का प्रतियोगी या विषय - यहू जिपुटी है। 
अव्यक्त भाव से रस निरूपित नहीं होता यह सत्य है, किन्तु भाव 
व्यक्त होते ही साथ-साथ रस का उदय होगा--यहु भी सम्भव नही, 
क्योंकि भाव का क्रमिक विकास होता है। इस विकास के पथ 
पर आवर्त्तन करते-क रते पूर्वोक्त प्रकार से, अभिव्यक्त भाव रस-छूप 
भारण करके सहृदय-जन का आस्वादनीय होता है। 


यह जो अभिव्यक्त माव की बात कड्छी गयी, यट वस्तुत' 
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भाष की स्वरूप-प्राप्ति है, क्योंकि आश्रय व विषय इन दोनो 
प्रान्तों में निबद्ध नहों पाने पर कोई भाव निरूपित नहीं हो 
सकता, अर्थात्‌ उसका स्पष्ट प्रतिभान नहीं होता । सुतरां ग्राश्रय 
एवं विषय एक ही भाव की स्वृरूप-निष्पत्ति के प्रथम एवं प्रधान 
उपकरण हैं। स्वरूप निष्पन्त होने पर क्रम-विकास सिद्ध हुआ 
करता है। 

भावसमुद्र में अनन्त भाव अभिन्‍न रूप से अव्यक्त अवस्था 
मे विद्यमान हैं। दृष्ान्त स्वरूप क, ख, गं, घर प्रभृति को यदि 
भाव कहकर ग्रहण करें तो भाव सप्मुद्र में पृथक्‌ रूप से इनमे से 
कोई भी न मिलेगा। जैसे विशाल मृत्पिण्ड में घट को खोज पाना 
सम्भव नहीं होता, अथ च घट उसमें है । दण्ड-चक्रादि द्वारा यह 
मृत्पिण्ड ही जब घटाकार में पर्णित होता है, तबयह घट 
इृष्ठिगोचर होता है। वस्तुत: यह घट पहले भी इस मृत्पिण्ड में 
ग्रव्यक्त रूप से था, किन्तु निमित्त-कारण के द्वारा अभिव्यक्त न 
होने तक वहु अनुभवगोचर नहीं हुआ । ठीक उसी प्रकार अव्याकृत 
भावससुद्र में कख ग घ प्रभृति समस्त भाव ही वर्तमान हैं, किन्तु 
कोई भाव भी प्रतीतिगोचर नहों होता, क्‍योंकि वे अव्यक्त है। 
भाव अभिव्यक्त होकर क ख प्रभ्भति विभिन्‍न रूप से प्रतीतिगोचर 
होता है । वही इस भाव का «उद्दीपन है। घुतरां उद्दीपित न 
होने तक क ख प्रभृति भावों की पृथक्‌ सत्ता मृहीत नहीं होती । 
किन्तु उद्दीपनु के बाद प्रत्येक भाव ही पृथक्‌ रूप में स्फुट हो 
उठता है भर्थात्‌ महाभाक-समुद्र से पृुथक्‌ू-पृथक भावधारा अपने- 
अपने वैशिष्ट्य के साथ क ख्र प्रभृति रूपों सें प्रवाहित होती 
रहती है । 
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इस प्रसंग में एक गुद्ातत्व को अवलारणा आवश्यक जान 
पड़ती है | संक्षिप में उसका' विवरण यह है । अव्यक्त महासत्ता से 
सभी खण्डसत्ताओं का उदय होता हैं। एक दृष्टि से यह उदय 
साक्षात्‌ रूप से होता है, दूसरी दृष्टि से यह उदय कऋ्रमिक्र रूप से 
होता है। यही परम्परा है। इस स्थल पर भी विभिन्‍न क्रम 
सम्भव हैं। प्रथम हृष्टि से महासत्ता से क साक्षात्‌ रूप से स्फुट 
होता है, लू, ग, च, 5 इत्यादि सब ही साज्षात्‌ रूप से व्यक्त होते 
हैं। द्वितीय दृष्ठि से इनमें क्रम है। उदाहरण के लिए कहा जा 
सकता है कि अव्यक्त से क होता है, क से ख, ख से ग इत्यादि । 
दोनों दृष्टियों में ही मुल कारण श्रव्यक्त स्वीकत है। द्वितीय हृष्ठि 
ही जगत्‌ में प्रचलित है। किन्तु प्रथम दृष्टि भी है। प्रथम के 
अनुसार प्रत्येक खणप्डभाव महाभाव से साक्षात्‌ उद्भूत है, एवं 
जब भाव का संहार होता है, तब भी साक्षात्‌ रूप से उसका 
उपसंधहार महाभाव में होता है। द्वितीय हृपख्चि में एक अवरोह- 
क्रम है--उसी प्रकार खण्डभाव से महाभाव में गति का भी एक 
निर्दिष्ट क्रम है। कहता न होगा, यह निर्दिष्ठ क्रम भी पृथक-पृथक्‌ 
हो सकता है । 


यहाँ प्रश्न यह है कि भाव की स्वरूप-सिद्धि जिस आश्रय 
व विषय द्वारा नियमित होती है, उनके निरूपण के लिए उद्दोपन 
की आवश्यकता है या नहीं। इसका उत्तर यह है--उद्दीपन 
भावगत स्वरूप की प्रतिष्ठा नहीं कर सकता, यह मानना ही 
होगा । यह केवल मरनभाव को उन्‍्मज्जित करके अनुभव-पथ 
पर ला सकता है। वस्तुत” भाव के स्वरूप फे नियामक आश्रय 
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व विषय भाव के साथ नित्ययुक्त रहते हैं। उहीपन आश्रय 
अथवा विषय के ऊपर कोई क्रिया नहीं करता, कर नहीं सकता, 
किन्तु न करने पर भी उसके प्रभाव से भाव अभिव्यक्त होने पर, 
अपना वेशिश्ध्य लेकर ही अभिव्यक्त होता है। इस वैशिष्वबं के 
नियामक आश्रय व विषय दोनों ही हैं। 


पुर्वोक्त विवरण से समझा जा सकेगा कि भाव जिस प्रकार 
नित्य है उसी प्रकार उसका विषय भी नित्य है। प्राकृतिक नियम 
भे यह नहीं हो सकता । क्योंकि आश्रय व विषय अनित्य होने पर 
भाव की नित्यता सम्भव नहों होती । क्योंकि इस क्षेत्र में महा- 
भाव-प्रमुद्र में विशिष्ठ भाव की स्थिति अज्भीकार करने के लिए 
कोई उपाय नहीं रहता। उन्मेष के साथ-साथ नवीनभाव की 
उत्पत्ति स्वीकार करनी होती है । इस प्रकार आश्रय व विषय 
की अनित्यता के साथ-साथ द्वी भाव की नित्यता का भज्ञ अप- 
रिहाय॑ हो जाता है। अतएव भक्ति नित्य है एवं भक्त व भगवान 
भी नित्य हैं। भक्ति का आश्रय भक्त हैं एवं विषय भगवानु है । 
भक्ति व भाव नित्य होने पर उनकी स्वरूपसिद्धि के लिए उनके 
आश्षय रूपी भक्त एवं विषयरूपी भगवाचु का नित्य वर्तमान रहना 
आवश्यक है। 

भाव के अनन्त प्रकार के स्रजातीय विजातीय व स्वृगत भेद 
होने से भावराज्य में प्रत्येक विशिष्ठ भाव का विशिष्ठ आश्रय व 
विषय भी निप्रत है। भावजगतु का स्तरविन्यास भाव के क्रम- 
विकास के ऊपर निर्भर करता है, इसी से भक्त व तद्भावानुरप 
भगवातनु का वैचित्य भी वास्तव में अनन्त है। 
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पहले ही कहा गया है कि भाव अनन्त हैं,--संख्या से 
अनन्त, जाति से अनन्त, प्रकृति से अनन्त एवं आस्वादत से भी 
अनन्त । किन्तु अनस्त होते पर भी साधक भांवग्राहों शर्त का 
विश्लेषण करके तदनुखार सब भावों का एक श्रेणी-विभाग किया 
करता है । यह श्रेणी-विभाग विभिन्न हृष्ऑिक्रोणों से किया जाता 
है, इप्से आपात हृष्ठि में भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार का प्रतीयभान होता 
है । इसका किश्वित विवरण ब्राद में दिया जायेगा । किन्तु इस 
श्रणी- विभाग से जिम प्रकार भाव का जातिगन भेद जासा जा 
सकता है उसी प्रकार उसका प्रकृतिमत भेद या अभिव्यक्ति का 
भात्रागत भेद भी जाना जा सकता है। किन्तु इस जातीय श्रेणी- 
विभाग से भाव के उत्कार्ष वा अपकर्ष का निरूपण नहीं बस 
पड़ता । क्योंकि अपनी-अपनी भूमि पर प्रत्येक भाव ही श्षत्न है। 
क्रिसी विशिष्ट भाव से अन्य किसी विश्विष्ठ भाव को उत्कृप या 
अपक्ष्ट मानने का कोई हेतु नहों है। किन्तु तटस्थ इृष्ठि से 
किसी स्‌ किसी सूत्र को पकड़कर भाव के मध्य शी एक ऋणिक 
उत्कर्ध की घारा अवश्य हैं! है, यह कहना पड़ेगा । बहु ने होती 
ती भाव-जगत्‌ के क्रम विकास का कोई अर्थ ही न रहता । 

जिसका जो भाज है, उसके लिए बहों श्रेग्न है। इस भाव के 
ब्िकास से ही वह रसतत्व-पर्यन्‍्त उपनीत हो सकता है। यदि 
यहूं भाव उसकी प्रकृति के जनुगत होता है, तब वच्चके लिए वही 
रस-साधना की धारा है। दूपरे की घारा उसकी घारा से पृथक्‌ 
है, इस कारण उसकी कोई भर्य्यादा न हो ऐसा नहीं । दूसरे के 
लिए स्वयं की धारा ही स्वाव की घारा है। इस प्रसंग में 
स्मरण रख्नना होगा कि अत्येक भास्वादन पृथक होने पर भी 
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जिस आस्वादन में दूसरे आस्वादन का वैशिष्टय अन्तर्भक्त रहता 
है, वही श्रेष्ठ है। इस दरृष्चि से रसगत तारतम्य भी स्वीकार करना 
होता है। कहना न होगा, यह तटस्थ दृष्टि की बात है। किन्तु 
तंटस्थ होने पर भी श्रास्वादनशुन्य नहीं है। 


पश्चभूतों में जेसे भाकाश का ग्रण केवल शब्द है, वायु के 
शब्द व स्पर्श हैं। वायु का स्पर्शशुण उसका अपना है किन्तु शब्द 
शुण उत्तराधिकार-क्रम में आकाण से प्राप्त है, ठीक उसी प्रकार 
अग्नि का रूप अपना तिजी विशेष गुण है, किन्तु शब्द व स्पर्श पूर्व“ 
भूत वायु से प्राप्त हैं। ऐसे हो पुथिवो-पर्यन्त उतर आने पर समझा 
जा सकता है कि पुथ्वी का स्व-धर्म एकमात्र गन्ध है, किन्तु रस, 
रूप, स्पर्श व शब्द जलतत्त्व से संक्रान्त होते हैं। इस प्रकार 
प्रत्येक भूत का ही एक विशेष मरुण है। किन्तु अन्यान्य गुण 
कारण से कार्य में संचारित होकर भा जाते हैं। ये सब साधारण 
गुण हैं, विशेष गुण नहीं। इस प्रकार भावराज्य में भी 
सब्र भाव क्रम-विन्यस्त रूप से ही अभिव्यक्त होते हैं। एक भाव 
के साथ दूसरे भाव का जातिगत व व्यक्तिगत कितना भी भेद हो, 
स्मरण रखना होगा कि दोनों भाव एक ही घुल पे उत्पन्न अर्थात्‌ 
अभिव्यक्त हैं। भावराशि के बीचु इस व्याप्यव्यापक-भाव का 
निर्णय करना हों तो भाव की अन्तःस्थित कला की पूर्णवा का 
विचार अत्यन्त आवश्यक है। जिस भाव में जितना सा कला का 
विकास सम्भव हैं, उतना विकास सम्पस्त होने पर हो 'इस भाव 
ही पूर्णता हुईं! ऐसा कह खकते हैं। इस प्रकार देखें तो भाव- 
जगत्‌ में सब भाव ऊर्ध्व एवं अधोरूप में--ऊचे व नीचे. रूप में 
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विन्यस्त हैं, बहु स्वीकार करवा ही होगा । आत्कला का पूर्ण 
विवास सम्पस्त होते पर मंहाभाव में स्थिति प्राप्त हीती है। इस 
अवस्था में प्रतिष्ठा ग्राप न होते लगा भावराज्य के उत्थान-पतम के 
साथनयाव जीव को भी एक बार महाभाव में प्रदेश करना होता 
हैं ऑर एक बार उससे बहिर्गत होना होता हैं। विकसित कला 
की मात्रा के अनुप्तार विशुद्ध भाव-समुह को ऊध्चे एवं अधोभाव 
में विन्यस्त किया जाता है | इसीलिए यद्यपि स्वरूपत: भाव की 
तुलना नहीं की जा सकती लथ्ापि कला के विकास की दृष्ठिसे 
उत्कर्ष एवं अपकर्ष अवश्य ही कहा जा सकता है। 


इस प्रसंग में स्मरण रखना होगा कि जो जिस भाव से 
साधना करता है, उसके पक्ष में उप्त भाव को छोड़कर अन्य भाव 
की साधना, यहाँ तक कि उस्तका परिच्र प्रहण करना भी 
अर्थहीन है; एवं चेण्टा करने पर भी एक भाव का साधक अपनी 
सीमा छोड़े बिना अन्य भाव के साधक के ग्रंणों को ग्रहण करने 
में समर्थ नहीं होता। वस्तुतः: प्रत्येक भाव स्वतः पर्ण होने से 
एवं प्रत्येक भाव से ही महाभाव में जाने का मार्ग रहने से, एक 
भाव से अन्य भाव में सल्लरण का कोई प्रत्॑ंग ही नहीं उठता । 
किन्तु जिस जीव ने साधन-बल से व भगवत्‌-कृपा से भावजगत्‌ 
में स्थान प्राप्त किया है, उसके लिए यह नियम नहीं है। एक प्रकार 
से वह अपनो प्रकृति के अनुयायी-माव में निबद्ध रहने को बाध्य 
है । केवल यही नहीं, इस निदिष्ठ भाव में रहकर ही वह अपने 
रस का आस्वादन करने को बाध्य है। वही उसकी नियति- 
सिविष्ठ घारा है। फिन्तु दूसरों ओर क्रम-विकास की घारा में 


१६३ ४ छीकृष्ण-्पसज् 


स्तरविन्यास॒ के अनुश्ार जीव को निम्नतम भाव से क्रमशः 
ऊध्वत्तर भाव में आरोहण करके आत्मकला का विकास करना 
होता हैं। भावजगत्‌ का स्वभावसिद्ध क्रम एवं इस क्रम के अनुरूप 
मांग इसी के समक्ष प्रकाशित होता है । 


आश्रय व विषय की नित्यता एवं भाव की मित्यता का 
अनुभव होने पर भावराज्य में नित्यसिद्ध भक्त की स्थिति का 
रहत्य किचित्‌ उद्घाटित होगा। ये सब नित्य भकत अनादि- 
काल से ही भावराज्य में विद्यमान हैं। वस्तुत: ये सब ही भाव- 
राज्य के अंशस्वरूप हैं। ये सब नित्यभवक्‍त विभिन्‍न प्रणाली के 
अनुसार अपने प्रकृति आदि धर्मों का आश्रयण करके विभिन्‍न 
प्रकार के यूथ अथवा गण शअ्रथवा इसी प्रकार के किसी समुदाय व 
सद्ध के आकार में वर्तमान हैं। ये सब भक्त व्यप्विभाव से जिस 
प्रकार अनन्त हैं उसी प्रकार उनके संघ आदि भी अनन्त हैं ॥ 
प्रत्येक स्तर में एकही बात है। किन्तु भावराज्य केवल इन 
सब नित्य भक्तों द्वारा गठित नहीं है। भावराज्य के बाहर से 
असंख्य जीवरूपी सुकृति-सम्पन्न चिदणु भायापाश से सुक्त होकर 
समय-समय पर नित्यसिद्ध-माव का आश्रय प्राप्त करके भावराज्य 
में प्रवेश किया करते हैं। ये भावराज्य में आगल्तुक अतिथि हैं । 
ये सब जीव जिस भाव अर्थात्‌ स्वभाव का आश्रय लेकर भाव- 
राज्य में प्रवेश प्राप्त करते हैं, घिरकाल तक उसमें मिबद्ध रहते 
है; अथवा भाव के क्रमविकास के फलस्वरूप अपने-अपने भाव 
में पूर्णता-छाभ करने पर स्वभावतः ही इसके परवर्ती अर्थात्‌ 
ऊध्यंदेशवर्ती अर्थात्‌ अधिकृतर मात्रा से विकास-सम्पन्त साव में 


जवां जन फिज जज ७ 


दे ४ एमी विन ब्याए कही.... + में कद लि थी वन्य... बन 


कि । 
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सक्लार करते हैं । यही इनका मावगत क्रमिक उत्कर्ण है | भाव से 
सहाभाव-पर्यस्त क्रमविकास का पथ्च॒ विस्तृत हैं। इस मुक्त पथ 
को पकड़ कर ही आगन्तुक जीवम्ान्न क भाव से अन्य भाव मे 
सडक्रमण करता है । धुर्य जिस प्रकार एक राशि का भोग करके 
उसके पश्चात्‌ अन्य राशि में सड्क्रान्त होता है, एवं द्वित्तीयः राशि 
का भोग करके उसके बाद वाली अन्य राशि में आरूढ़ होता है, 
ठीक उसी प्रकार भावमार्ग का प्॒थिक एक भाव की साधना 
पूर्ण होते पर हो उसके बाद वाली अन्य भाव की साधा में प्रविष्ग 
होता है। यह वृत्ताकार गति है। इसके पश्चात्‌ सरल गति से 
महाभाव पर्यन्ल ने पहुँच पाते लक यह नियम अव्याहत 
रहता है ! 


किन्तु सभी महासाव-पर्यन्त पहुंचगे ही, ऐसी कोई बात नहीं 
है । क्योंकि महाभाव-पर्यन्त पहुँचने वी स्वरूपयोग्यता प्रत्मेक 
भाव में निहित है-यहू सत्य होने पर भी कार्यक्षेत्र में वैसा बहुधा 
देखा नहों जाता। जिसकी जैसी रति हो, उसकी गति व स्थिति 
भी ठीक वैसी ही होती है। कोई भाव प्रेम-पर्यन्त रूपान्तरित 
होता है एवं वहीं स्थित होकर स्वीय योग्यता के अनुसार रस का 
आस्वादन करता है। कोई घाव स्मेह-पर्यन्त, कोई प्रणुय, कोई 
अनुराग एवं महाभाव-पर्यन्त उत्थवित होने में समर्थ होता है। 
भाव की प्रकृति में निहित सामर्थ्य से ही इस प्रकार ऊर्ध्वंगति व 
विकास [नर्यन्त्रित हीता है। 


( ४) 
गक्ति-घाम-लाला-भाव (घ) 


सब भाव संवेग अथवा गुणगत वेशिष्ट्यवशतः, महाभांव के 
नेकस्य अथवा व्यवधान के तारतम्यानुस्ार, बाह्य अथवा आन्तर 
रूप से निदिश्ठ होते हैं। अर्थात्‌ जो भाव महाभाव का जितना 
निकटवर्ती है, वह उतना अन्तरज् है एवं जो मदहाभाव से अधिक- 
तर व्यवहित है, वह पूर्वोक्त भाव की तुलना में बहिरज्ज है। ये 
अन्तरज्भ भाव व बहिरज़ भाव गअ्रपेक्षिक हैं। समग्र भावजगत्‌ 
महाभाव का ही आत्मप्रकाश है, यह बात पहले ही कही गई 
है। महाभाव व महारस के संघर्षण के फल-स्वरूप महाभाव को 
घेर कर जो आलोक प्रकाशित होता है, उसी में महाभावरूपी 
बिन्दु से स्तर-क्रम से भावराज्य गठित हो जाता है। बिन्दु को 
परिवेष्ठित करके एक स्वर सर्वप्रथम प्रकाशित होता है। इस 
प्रथम स्तर को वेष्टित करके उसके बाह्य प्रदेक्ष में श्लोर एक स्तर 
आत्मप्रकाश करता है। प्रत्येक स्तर के केद्ध में यह एक ही 
बिन्दु विद्यमान रहता है। इस प्रकारू समझा जा सकता है कि 
एक महाभाव-रूपी बिरुद में ही एक के बाद एक विभिन्‍न भावस्तरों 
का आविर्भाव होता है! यह ध्यापार ठीक एक मुकुलित कमल- 
कोरक के उन्मीलित होने के समान हैं) कमझ विकसित होने पर 
देखा जाता है कि मध्यस्थ कणिका को पेर कर एक के बाद एक 
विभिन्‍न स्तर अर्थात्‌ दलसमण्ति विद्यमान है। इस हशन्त से सब 
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आयी का परस्पर सम्बन्ध एवं सहाभाद के साथ सम्बन्ध समझा 
जा मकेंगा। कमल वा एकताया दल यदि एक-एक भाव का 
प्रधिनिधि ही नो इलओर्भाप्ठ रूप एक-एक स्तर को एक-एक 
जातीय भाव के प्रतिरपवा रूप हे ग्रहण किया जा गकंता है। जो 
सब दल कणिका के अधिकतर सब्चिहित # उनका महाभाव- 
पर्यन्‍्त विकास अपेक्षाकृत कम समय में सम्पन्न होगा। दरवर्ती 
दल-समष्ठि का पुर्ण-विकास होने में झौर अधिक सप्तय का विलस्व 
आवश्यक है। यही साधारण नियम है। 


सेना-रचना में जैसे व्यह-निमाण आवश्यक है, उसी प्रकार 
भावराज्य के सज्जूठन में भी व्यूह-सन्रिवेश की आवश्यकत्ता है। 
करणिका की चारों दिशाओं के स्तर बस्तुत: महाभाव के ही काय- 
व्यूह हैं, इसमें सन्देह नहीं । जो सब दल ऋमबद्ध रूप से कणिका 
में विनीन ये, बहिगुख स्पन्दन के साथ-साथ वे अपने-अपने स्थान 
में स्थित होकर प्रकाशित होते हैं । 


पहले ही कहा जा चुका है कि प्रत्येक भाव से ही रसा- 
सस्‍्वादत का उपाय प्राप्त किया जा सकता है। क्योंकि प्रत्येक 
भाव, वह किसी भी स्तर में क्‍यों व हो, पूर्ण होने पर, महाभाव 
के अर रूप में ही स्थिति प्राप्त करता है। सुतरां स्वीय भावानु- 
रूप रस का आस्वादन वह श्रवश्य ही पाता है। किन्तु इस रखा* 
स्वादन को रसराज का पूर्णतम आस्वादन नहीं कहा जा सकता । 
भाव का विकास पुर्ण हीने पर भी उसे किसी विशिष्ट जाति के 
भाव का विकास ही समझना होगा | सुतरां अपेक्षाकृत उत्कर्ष- , 
सम्पन्न प्रन्य भाव के विकास की प्रयोजनीयता तब भी शेष रहती ' 
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है। चतुर्थ श्रेणी में प्रथम स्थान पर अधिकार कर लेने से ही सब 
ही गया, ऐसा नहीं । पद्चम श्रेणी का ज्ञान प्राप्त करने की आवश्य- 
कता तब भी रहती है। ठीक इसी प्रकार भाव-साधक एक भाव 
से अन्य भाव में उन्नीत होता रहता है। इस प्रकार भाव-जगतु 
के प्रत्येक स्तर का अतिक्रमण होने पर साधक स्वयं महाभाव 
हूप में प्रिणत होता है। तब भावराज्य का पूर्ण विकास सम्पूर्ण 
हो जाता है। इस अवस्था में रप्तराज का पूर्णतम आस्वादन 
प्राप्त किया जा सकता है। अन्य प्रकार से कहा जा सकता है 
कि एक-एक भाव-स्ताधता पूर्ण होने पर अछ्ण्ड महाभाव का एक- 
एक विशिष्ट अंग रचित होता है एवं अभिव्यक्त होता है। जब 
सब भावों की साधना सम्पूर्ण हो जाती है तब स्वाग-सम्पन्न 
महाभाव का आकार आविर्धृत होता है। यहीं पर भाव-राज्य 
का क्रम-विकास सिद्ध होता हैं। यहाँ तक हो जाने पर भावराज्य 
की लीला का पुनरावत्तन पूर्वोक्त साधक जीव के लिए आवश्यक 
नहीं। तब उसका निकुअलीला में प्रवेश होता है। समग्र भाव- 
जगत्‌ राधातत्त्व में अधिट्रित इस साधक का अंगीमृत हो 
रहता है। 

पहले ही अनन्त भावों की बात कही गई है। भाव जिस- 
प्रकार अनन्त हैं उप्ती प्रकार प्रत्येकषभाव की वृश्ि, अनुवृत्ति एवं 
उपचवृत्ति आदि भी अन्त हैं। अन्तर्मुख गति में अनुव्स्ति उपबृत्ति 
में परिणत होती है, उपवलि बलि में परिणत होती है एवं बृत्ति 
भाव में प्रिणत होती है। तव बाह्यवृत्तिहीन होने के कारण 
भाव तीक्न वेग से अन्तर्मुख प्रवाह में चलते-चलते महाभाव की 
ओर भग्रत्तर होता रहता है । 
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एक वृक्ष से जेसे शाखा निर्मत होती हूँ, पुन: प्रत्येक शाखा 
से जंसे प्रशाखा निकलती हैं, ठीक उसों प्रकार प्रत्येक भाव एकांग्र 
अवस्था में प्रतिष्चिग न होने तक चारों तरफ विक्षिप्त रहता है। 
प्रदीप से जिस प्रकार क्रिणें विकीर्ण होती है, उत्ी प्रकार 
प्रत्येक भाव से किरणों के समान जो सब घाराय विकोर्ण 
होती हैं, वहीं ये वृत्तियाँ हैं। बह ठीक भाव नहीं हैँ, उसका 
आभास मात्र है। किसी सी स्वच्छ आधार ( दपणादि ) में 
सूर्य का आलीक प्रतिफलित होने पर जसे उससे यह आलोक 
पुनः ( भित्ति आदि पर ) प्रतिफलित होता है, ठीक उसी प्रकार 
बाह्य-उन्मुख माव निवृत्त न होने पर्यन्त प्रत्येक भाव भी बारो 
ओर वृत्तिहुप से बिखरा रहता है। भावषगत वैशिष्श्य इन सब 
वृत्तियों में भी रहता है, हाँ यहाँ उम्तकी तोन्नता कम होती है। 
इन वृत्तियों से पुतः संघ्मतर अन्य वृत्तियों का उद्गम होता है। 
प्रत्यग्त सक्मदशी के अतिरिक्त साधारण मनुष्य की बुढ्नि मे 
इन सब सूक्ष्म वृत्तियों का ग्रहण नहीं होता । 


इसी प्रकार कहाँ तक यह बहि:प्रसार व्याप्त ही सकता है, 
यह कहना शक्य नहीं । वृत्ति, अनुवृत्ति, उपबृर्शि आदि उप- 
लक्षण-मात्र हैं । साधक का प्रश्नम कर्राव्य है, इस बिखरी किरण- 
राशि को समेट कर, उनको पुनः पुनः समेठते हुए घूलभाव में 
स्थिति प्राप्त करना | जब तक भाव वृत्तिहीन नहीं होता, तब तक 
वह विशुद्ध नहीं हो सकता । भाव-साधना के लिए भावशुद्धिं 
एकान्ततः आवश्यक है। हृष्ठान्त स्वरूप कहा जा सकता है कि 
यदि कोई साधक वात्सल्य-भाव की साब्चना करता है, तो जब 
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तक उसका भाव विशुद्ध वात्सल्य रूप में परिणत नहीं होगा तब 
तक वह विशुद्ध भाव रूप में परिगणित होने योग्य नहीं । वात्सल्य- 
भाव चिक्षिप्त रहने पर उसके साथ दास्य व सख्य प्रभति भाव 
आभासरूप से मिश्चित हो सकते हैं एवं हुआ भी करते हैं। लोकिक 
साधक इसे अच्छा समझते हैं किन्तु विशुद्ध भावशाघक उस 
सिश्रण-व्यापार को भाव-साधना का अन्तराय समभते है। 
एकनिम्रता के बिना भाव सिद्ध नहों हो सकता एवं भाव 
सिद्ध हुए बिना रसास्वादन दूर की बात है। सुतरां भाव- 
साधना के द्वारा रस-सिद्धि के लिए भाव-शुद्धि आवश्यक है। 
भाव शुद्ध हुए बिना, भाव में अवान्तर भाव मिश्र रहने पर, 
उसमें बलाधान नहीं होता । जो लोग भावुक एवं रफिक हैँ वे 
इस जाति के भाव को स्वच्छुभाव' नाम से कहते-समझते हैं। यह 
भाव की विकलता से हुआ करता है। दर्पण अपने स्वच्छुता- 
धर्म के कारण सबन्निष्ठित सभी वस्तुओं को यथावत्‌ ग्रहण करता 
है। किसी वस्तु-विशेष के प्रति उसका आग्रह नहों रहता। दर्पण 
के ।छए नील अथवा पीत, त्रिकोण अथवा चतुष्कोण सभी एक- 
समान हैं। जब जो वस्तु उम्तके निकट आती है, तभी वह वस्तु 
अबाधित झूप से उसमें प्रतिबिश्वित होती है। दर्पण स्वच्छ होने 
से ही ऐसा होता है। भाव रूपी चित्त जब स्वस्थ रहता है तब 
वह भी ऐसा ही हुआ करता है। जब जैसा संसर्ग प्राप्त होता है 
उसमें तब उस्ती प्रकार का भाव प्रतिफलित होता है। वह्द किसी 
विशिष्ठ भाव में अभिनिविष्ठ नहीं रहता। इस प्रकार के चित्त 
मे वात्सल्य प्रभृति कोई भाव स्थायी होकर नहीं रह सकता | 
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चित्त स्वच्छ हूने से बात्सत्य भाव के श्वाड़ के कारण अथवा 
झालोचना के कारत उसमें वात्मस्य-भाव का उद्य होता है। 
देशास्वर अथवा कालान्तर में दश्ब-न्भाव का झाड़ू एवं चर्चा होने 
पर इस जित्त में दास्य-भाव का ही भ्राविभवि हुआ करता है। 
ऐसा ही अन्य भावों के सम्बन्ध में भी समझना होगा। इस जाति 
का त्रिल अत्यन्त शिध्िल एवं दुर्बल होता है, क्योंकि इसमें एक- 
निष्ठता नहीं है। व्यभिचारी भाव एवं स्थायी भाव दोनों में यही 
पार्थक्य है कि स्थायी भाव से रस की उत्पलि होती है एवं व्यभि- 
बारी भाव से बढ़ नहों होती। इसी कारण चित्त के एकशावनिए प्‌ 
हो पाने पर महाभाव हो प्राप्ति एवं रमास्वाद नितान्त असम्भव 
हैं। जिसका जो अपना भाव या स्वभाव हैं, उसमें धिष्ठा रखनी 
होगी, एवं इम निन्ला की स्म्धक मिद्धि के लिए आावान्तर के 
आक्रमण से उप्ते बचाकर रखना होंगा। कहना ने होगा इसमें 
रागद्वेष का कोई व्यापार नहीं हैं। अपने-अपने स्वभाव में 
सुस्थिर स्थितिलाभ ही इसका उहुश्य है। माव-साधना का 
उहु श्य आकार-सिद्धि है, किन्तु स्वच्छ चित में आक्रार प्रति- 
बिम्वित होकर भी स्थिर नहीं रहता । पबरों पहले यही करना 
चाहिए कि कोई निदिए आबगर प्रतिबिस्चित होकर स्थिर रूप से 
विद्यमान रहे एवं यह आकार अन्य किसी आकार से मिश्रित न 
हो! वृत्ति, अनुवृत्ति, उपवृत्ति आदि भावों से सिःसुत किरणमाला 
निशद्ध होते पर भाव की बहिर्मुस गति न रहने से ही उसके 
साथ अन्य भाव के सिश्रण की सम्भावना भी नहीं रहुती । तब 
स्वभाव स्वभाव ही रहता है। इध इढभूभि से द्वी 
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का सत्रपात होता है। योगी के लिए एकाग्रता का जो स्थान है 
रस-साधना में भावशुद्धि का वही स्थान है! भाव शुद्ध होने पर 
ही सिद्ध होता है एवं एक होने पर ही स्थिर होता है। भाव 
स्थिर होने पर उपयुक्त अभिव्यञ्ञक सामग्री के प्रभाव से सहृदयों 
द्वारा उप्तका आस्वादन होता है। यही रस-निष्पत्ति है। 


भावराज्य के गठन के सम्बन्ध में कुछ कहने से पहले राज्य- 
रचना की क्षाधारण नीति के सम्बन्ध में दो बात कहना आब- 
इपक है। जगत्‌ में ग्राम, नगर अथवा प्रासाद प्रभुति का सन्नि- 
वश करना हो तो सबसे पहले भूमि की आवश्यकता होती है, 
जिसके ऊपर सलन्निवेश करना होगा ! उसके बाद समस्त सामग्री- 
सम्भार एवं उपादान आवश्यक हैं, जो संकल्पित आक्रार में 
नगरादि रूपों में परिणत होंगे। सबके बाद भाव की सत्ता 
आवश्यक है, जो उपादात के साथ युक्त होकर उपादान को अभि- 
लपित कार्यहूप में परिणत करेगी । भावराज्य की रचना में भो 
सामान्यतः: यही नीति अनुसृत हुआ करती है--जागतिक रचना 
में जो भिल्‍्ति या भूमि है, भावराज्य की रचना में उसके स्थान 
पर भावालोक है, जो महाभाव से निरन्तर निःसृत होकर महाभाव 
को वेष्टित करके वर्त्तमान है। अर्थात्‌ महाभाव मानो एक बिन्दु 
है। इस बिन्दु के निरन्तर रुपन्दित होने के कारण एक नित्य 
प्रभामण्डल इप्तके चारों ओर अभिव्यक्त हुआ रहता है। यह 
प्रभामएठल ही भावी भावराज्य की भित्ति है। जिस उपादान से 
भावराज्य की अनन्त वेचित्र्ययुक्त हृश्यावली व देह रचित होती है, 
उसका ताम है विशुद्ध सत्त्व! यह नित्य-मद्ध वस्तु है, एव 
विक्षुड्त्र होने से पहले की अवस्था में यह महाभाव रूपी भहा 
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बिन्दू के साथ अभिन्नरूप से स्थित रहती है। यह विशुद्ध सत्व ही 
ल्षुब्ध होकर भावजगत्‌ के विज्विन्ष दृश्य हूपों में परिणत होता है। 
माय्रिक जगत में जो कुछ हैं, भावजगत्‌ में वह सबही विद्यमान 
है एक प्रकार से कह सकते हैं कि प्राकृतिक सभी तत्त्व अप्राकृत 
जगत्‌ में नित्य विद्यमान हैं। भेद केवल यही है कि आकइत तत्त्व 
मलिन हैं एवं रजस्तमोगुणविशिष्ठ है, किन्तु अप्राकृत तत्त सभी 
अंशों में प्राकृतिक तत्त्वों के अनुरूप होने पर भी रजस्तमोनुणहोन 
विशुद्ध सत्वमय व निर्मल हैं । इन सब तत्त्वों की समझश्ठि शुद्ध- 
सत्वहृूप में सदा विद्यमान है! केवल वही नहीं, उपादान रहने से 
ही उससे वीर्य उद्भुत नहीं होता, यदि निमित्त के प्रभाव से 
उपादान परिणत न हुआ हो । उसी प्रकार शुद्धतत्वमय तत्त्व- 
समूह तब ही विभिन्न आकारों में परिणत हो सकता है, जब वहु 
इस परिणाम के उपयोगी निर्मित्त द्वारा क्षब्ध होता है। यह 
निर्मित ही भाव है! भाव ही उपादान में आकार समपित करता 
है । भाव के साथ उपादान का योग होने पर उपादान भावानुरूप 
आकार घारण करता है! भाव नित्य है, उपादान भी नित्य है। 
दोनों के सम्बन्ध से छीला-वैचिव्य की अभिव्यक्ति हुआ करती है । 
इस सम्बन्ध की अधि्ठाती शक्ति योगमाया है। अनन्त भाव 
भसहाभाव में नित्य वर्तमान हैं। शुद्ध-सत्व भी इस महाभाव के 
साथ अभिन्नख्प में वर्तमान है। किन्तु जब तक महाभाव क्षुब्ध 
नहीं होता तब तक भाव के साथ शुद्ध सत्त्वमथ उपादान का 
संघर्ष नहीं होता, एवं इस संघर्ष के विना भावराज्य को रचना 
अप्म्भव है। 
ऊर्णनाभि जिस प्रकार स्वयं को केद्धस्थान में रखकर चारों 
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ओर जाल फैलाता है, महाभाव भी उसी प्रकार्र स्वर्ग को केन्द्रस्थ 
बिन्दुरूप में रखकर चारों ओर स्तर-स्तर में भावमैंय सृष्ति का 
आविर्भाव करता है। शुद्ध भाव सुद्रम एवं अव्यक्त है। भावहीन 
शुद्ध-सस्व भी उसी प्रकार अब्यक्त है। किन्तु दोनों के मिलन से 
अनन्त सौन्दर्य-सम्पन्न दिव्य जगत्‌ का उद्धव होता है। 


तत्त्वसृष्ति एवं तत््वप्षमग्नि के विभिन्न प्रकारों का सन्निवेज्ञ 
होने से विचित्र जगत की सृष्ति होती है । ये दोनों सृक्षि एक-जैसी 
नहीं है । ठीक उसी प्रकार भाव के क्रम्तोक आवधिर्भाव एवं उपा- 
दान के संयोग से इन सब भावों को साकार बनाता एक बात 


नहीं है। थे दोनों घारा पुथक-पुथक्‌ रूप से आलोचना के 
योग्य हैं । 


मद्गा भाव से भावराज्य के उच्मेष के समय सर्वप्रथम जिस 
भाव की स्फूरति होती है, वही मधुर भाव है । तदनन्तर क्रमश, 
वात्सल्य, सख्य, दात्य एवं श्ान्‍्त भाव की स्फृत्ति प्राप्त होती 
है। प्रत्येक भाव के बीच अवाच्तर भेद भी अवश्य हैं। यही 
भावों के आविर्भाव की धारा है। किन्तु इन सब विभिन्‍न प्रकार 
के भावों में जो गृह कला के विकास का रहस्य निहित है, वह 
विशेष रूप से प्रणिधानयोग्य है। इस कला के आविर्भाब की 
ओर से देखे तो समका जा सकेगा कि विभिन्‍न प्रकार के भाव 
मे से होकर एक ही भगवद-वृत्ति का ऋषोत्कर्ण-बनित विकाश् 
सिद्ध होता है। कहना ने होगा, भावराज्य की सु्षि के समय इस 
विकास का पहलू विपरीत दिशा से प्रकाद्ष पाता है अर्थात्‌ जो 
महाभाव की अधिरूड़ अवस्था के अन्तर्गत मादनभाव है वही 
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भावराण्य के केद्धम्थल में विदशमान रहता है। उसके बाहर 
क्रमशः मोदनभात्र [ अधिरूढ़ ) एवं रूढ़ महाभावष प्रकाशित होता 
हैं। इसके बाहर अनुराग, उसके वाद राग, सास, स्नेह, प्रणय, प्रम 
एवं रति हैं। इन सबका विदेष परिचय प्रसनक्ति के क्रमविकास के 
वर्णन-प्रयद्ध में अन्तमुंख घारा के विवरण के उपलब्ध में दिया 
जायेगा । यह जो भध्चुर भाव के भ्रन्तरद्ध मण्डल की बात 
उल्लिखित हुई, इसमें भा महाभाव के वहिर्मुख्त आविर्भाव की 
ओर एक-एक क्रम विद्यमान है । हृष्ठान्तस्वरूप संखी-वर्ग के श्रेणी- 
विभाग का उल्लेख किया जा सकता है | महाभाव को घेरे हुए 
एक के बाद एक पाँच मण्डल विद्यमान हैं। ये पाँच मण्डल पंच- 
विध सख्तियों के नाम से परिचित हैं । महाभाव के अव्यवहित 
निकटतभ झण्डर में जो आठ सम्गी प्रकट होती है, वे परमश्रातु 
सर्ख| नाम से अभिद्वित हैं। ये सभी श्रीराधा की कायब्युह्ट हैं। 
अन्यानच्य संखी-मण्डलों के सम्बन्ध में भा यह एक ही पिद्धान्त 
जानता होगा । परमश्रेष्त सखी के बाह्य प्रदेश में जिन सम्ियों की 
स्थिति है। उनका नाम प्रियसखी है। भियसखी के बाह्य प्रदेश 
में क्रमशः प्राणसखी, निव्यसखी एवं सखी मण्डलों का सम्निवेश 
है, यह समझना चाहिए । इसी प्रकार अन्यान्य स्थानों में भी 
अवान्तर विभाग वर्तमान हैं। इन सब विभार्गों के मूल में भहा- 
भाव के साथ सखी प्रभुति भावषर का साहथ्यगत तारतम्प 
निष्टित है । हे 


भावराज्य में दो प्रकार के अधिवासी दृष्टिमोचर होते हैं। 
एक श्रेणी वित्म-छिद्ध भाव रूपी है भौर एक श्रेणी साधनसिद्ध 
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अथवा क्पासिद्ध भावरूपी। जो भाव नित्यसिद्ध हैं वे 
स्वाभाविक हैं, आगन्तुक नहीं। क्योंकि वे महाभाव अथवा 
स्वरूपशक्ति के ही अंश हैं । स्वरूपशक्ति की स्वांश-हूपी यह प्रमृस्त 
भाव-रा्रि महाभाष के क्षुब्ध होने के अतन्तर आनुपुरविक भाव से 
क्रमशः महाभाढ से निर्गत होती है। ये सब ही वास्तव में 
स्वभावात्मक हैं, किन्तु और एक श्रेणी का भाव है, जो स्वभाव- 
सिद्ध नहीं है, किन्‍त साधनसिद्ध या कृपासिद्ध होता है। मायिक 
जगत्‌ में अनादिकाल से जो सब भगवदु-बहिर्मुख जींद अपने- 
अपने कर्मानुप्तार विभिन्‍न योतियों में श्रमण कर रहे हैं, उनमें से 
कोई कोई भाग्य से भाव अथवा भगवद्विषयिणी रति प्राप्त करके 
भावराज्य में प्रवेश का अधिकार प्राप्त करते हैं। यह भाव 
अथधा रति साधना द्वारा ही प्राप्त करनी होगी--ऐसी कोई 
बात नहीं है, जिस-किसी को कृपा सेही इसकी प्राप्ति हो 
जाया करती है। भगवतु-कृपा एवं भगवद्-भक्त की कृपा 
मूलतः एक ही पदार्थ है। जिस को कृपा से ही भाव प्राप्त हीता 
है, उसे साधना नहीं करनी होती । हाँ, जन्मातर की साधना उस 
की थी था नहीं एवं इस तथाकथित कृपा की अभिव्यक्ति इस 
साधना का ही फल है या नहीं, यह यहाँ प्रकृत प्रमज्ध में आलोच्य 
नहीं है ! हि 

भाव-प्राप्ति का साधारण नियम यही है कि विधि-मार्ग से 
हो अथवा राग-मार्ग से हो, साघना का अनुष्ठान करना होगा | 
यह साधना वस्तृतः: साधन-भक्ति का अनुष्ठान है। शास्त्र के 
अनुशासन के अनुधार अथवा गुरु को जाज्ञानुसार कर्तव्य जानकर 
कोई-कोई साधन किथा करते हैं। दूसरी ओर कोई-कोई शान, 


[# 
ञह्< ल्ड ९३ 
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गुद या सहाजन-बाक््य द्वारा चालित न होकर अपने हृदय को 
प्रेरणा से साधना में प्रवृत्त होते है । थे लोग भाव-जगप के थादर्श 
में अनुधाणित होकर उसी के अनुक्वरण-रूप में साधन-कार्प में 


अग्रसर होते हैं, किन्तु साधना किसी भी प्रकार की क्‍यों न हो, 


सरक्ति-ताधता का फल है भाव का उदय। भाव का उदय न होने 
पर्यन्त साधना पूर्ण नहों होती । भाव का उदय होने पर ही, 
अर्थात्‌ साधना-सिद्ध अवस्था में उपनीत होने वर ही भावराज्य में 
स्थान-लाभ होता है। केवल वही नहों, किसका कौन सा भाव 
है. यह भी सिद्धावस्था के साथ-साथ ही भक्त के प्रति प्रस्फुट हो 
जाता हैं। किसने क्रिस भाव अथवा मण्डल में स्थान प्राप्त किया, 
उसका प्रक्कत सन्धान, भाव का विकास ने होने पर्यन्त, नहों पाया 
जाता। हाँ, सदशुरु गम्भीर अन्तहीड्ट द्वारा शिष्य का भावमय॑ 
स्वरूप देख सकते हैं, इसी से उसके स्वभाव के अनुकूल रागानुगा 
साधना-प्रगाली का उसे उपदेश करते हैं। कहना न होगा, यह 
साधना क्रजिम है, एवं इसका रहस्य यथार्थ भक्त साधक के 
घसिवा और कोई समझ नहीं सकता । 


भाव का घिकास होने पर ही आभ्यन्तरीण सत्ता भाव-जभगत्‌ 
की सत्ता के रूप में परिणत होती है, इसीलिए रागानुगा साधना 
वस्तुत: रागात्मिका स्ाघन-प्रणाली के अनुरूप ही हुआ करती है। 


भाव के विकास में एक अदभुत रहस्य निहित है। वह यह 
है--जिस प्रकार सूर्य का उदय न होने पर्यन्त सूर्य-रश्मि के 
अविद्यमान रहने से उसके विभिन्न वर्ण उपलब्धि-मोचर नहीं 
होते, किन्तु सूर्य का उदय होने पर. प्रत्येक स्थान का वर्ण ही 


+4 के कक है +> स्मोगेनेलात+ क_ जी ह नं ! 0 ० फटा का हू 
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किन्तु वास्तव में मे ग्रम्त:प्रकूति 3! दिफकार ही उसके भाव 


के साथ परिचिंट झेकर सदसुहप रागानुगा समाधत-प्रखाली का 
निदश विधा काले रे 


जिप-किसी भी प्रकाद से हो भाव की स्थिति होने पर 
भावजगत भें आसन प्राप्र होता है । भाव-जगत में प्रविष्ट भावक 
भक्त अपने स्वभाव का अनुसरण करते हुए ही बढ़ते हैं। भावगव 
श्रेणी-विभाग उसे विचवलित नहीं कर सकता । भावजगत में 
भावदेह में ठोक-ठीक भजन होता है। माया जगत में मायिक 
देह में भजन हम्पत्ष नहीं होता। भजन का उद्श्य है भाव से 
प्रेम का विकास । साथनभक्ति के अनुष्ठान में सिद्धि-छाभ होने पर 
भी प्रमभक्ति-लाभ नहीं होता ! हां, प्रमभक्ति के आलोक-सण्डल के 
किरण-स्वकूप में प्रवेश किया जाता है। जब तक प्रेभ का उदय 
नहीं होता तव तक भजन स्वाभाविक निय्रम में ही बकता रहता 
है। कहना ने होगा, यह भजन भी स्वभाव का ही खेल है। 
उद्देश्य है--प्रेम की अभिव्यक्ति । प्रेम पर्यन्त विकाश पूर्ण होने पर 
भावराज्य ज्ञाग्त हो जाता है। तब भक्त गहाप्रेस में प्रतिष्ठित 
होकर, एक के बाद दूसरी अवस्था का आस्वादन करके-करते 
महाभाव की परम्न-अवधि श्रीराबा-तत्व पर्यनत अग्नतर होता 
रहता है । महाभाव की उपलब्धि होने पर रसराज का साक्षा- 
त्कार स्वयं ही होता हैं। 


अतएवं भावजगत के अधिवासियों में, मर्त्यलोक से, प्रवर्तेक 
अचस्था पूर्ण करके भावभक्ति के विकास के पश्चात्‌ अनेक जीव 
गमस करते हैं। इसके अतिरिक्त अवादिकाल के नित्य-सिद्ध 
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जीव भो हैं। वे भी स्वरुपशक्ति की भाँति अनादिकाल से ही 
भावजगत्‌ में विद्यमान हैं। किन्तु मर्त््ोक का जीव आगन्तुक 
रूप से ही भावजगत में प्रवेश करता है। भाव एक होने पर भी 
उसमें स्तर-भेद से विभिन्न प्रकार के भेद वर्तमान है, ऐसा देखा जाता 
है। यह भेद भाव का स्वरूपगत नहीं है, कित्तु विकास की 
गोग्यवागत है। ह्लान्तस्वरूप कहा जा! सकता है कि श्ान्त भाव 
भाव ही रह जाता है, भाव के परे प्रेस आदि उच्चतर अवस्था 
में उपनीत नहीं हो सकता । किल्तु दास्य भाव प्रेम, स्नेह, यहाँ 
तक कि राग-पर्यन्त विकसित होता है। वात्सल्य भाव भी ठीक 
ऐसा ही है। सख्यभाव इन सबके अतिरिक्त प्रणय नामक अवस्था 
को भी प्राप्त होता है। किन्तु इन सबमें से कोई भाव भी परघ-' 
विकास पर्यन्त नहीं पहुंचता । भाव का परम विकास महाभाव 
है। उसे प्राप्त होने के लिए पूर्ब-बणित चतुविध अचस्थाओं के 
अतिरिक्त भी मान, राग वे अनुराग इंच तीन अंवस्थाओं का 
धिकास आवश्यक है। ऐसा पूर्ण विकास एक्प्तात्र भध्चुर भाष में 
ही सम्भव है। किन्तु वह भी सर्वत्र नहों। क्योंकि साधारणी, 
समझसा एवं समर्था इन चिविध रतियों में पार्थक्य है । साधारणी 
रति यद्यपि भगवदनविषयक भक्तिझूपा है इसमें सम्देहु नहीं, 
तथापि उसमें अपने भोग्य आनन्द बडे ओर अधिक लक्ष्य रहने से, 
एवं भगवत-प्रीति अपेक्षाकृत गौण रहने से उसकी ऊर्ध्व गति एक 
प्रकार से नहीं होती, यह भी कहा जा छकता है। मझुर भाव 
होने पर भी प्रेम के ऊपर साधारणी रति नहीं उठ सकती | किन्तु 
समझप्ता रति स्वार्थहीस होने से भले ही उसमें उद्दश्यरूप से 
भगवतुप्रीति का प्राघान्यभाव न रहे एवं कर्तव्य के अनुशासत हारा 
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सिश्नन्त्रण रहता हो, तब भी वह अनुराग पर्यन्त स्फुट होनो ही 
है। किन्तु अनुराग का परवर्ती विकास अर्थात्‌ महाभाव पर्यन्त 
उत्कर्प-छाभ एकमात्र गोपी जनसुलभ सम्तर्था रति का ही हो सकता 
है। किन्तु समर्था रति भो सब आधघारों में समान नहीं। 
इसीलिए महाभाव में भो क्रमविद्रास के झवसर विश्वमान हैं। 
महाभाव की जी पराकाप्ा है, अर्थात्‌ मांदन भाव, वही ह्लादिनी- 
शक्ति-स्व्प श्रीराघातत्व है । इस अवस्था में भगवान से विच्छेद 
चिरकाल के किए लुप्त हो जाता है एवं प्रत्येक क्षण में नित्य 
छीला का विकास हुआ करता है। भखण्ड श्रीकृष्ण-तत्त्व के 
साथ अखगड राघाभाव का मिलते इसी सादन अवस्था में सम्भव 
है। इस अवस्था में भावजगत्‌ सहकुचित होकर भध्यबिल्दृरूप में 
ओरीराघातत्व में पर्यवसित होता है। अपने स्वरूप का विस्तार 
पूर्णहप से समेटकर श्रीराघा तब सम्बक प्रकार से परुए होती हैं 
एवं निकुजलीला में क्रमशः आत्मविसर्जत करके विशुद्ध महारफघ- 
सत्व की प्रतिष्ठा करती हैं । 


भावराज्य का रहएये भली प्रकार समझना हो तो छीजला-रस 
के आस्वादन की प्रणाली का अच्छी तरह विश्केषण करके देखना 
आवश्यक है । लीलारस के श्रास्वांदन के पीछे तीन भमहासत्य 
वर्तभान हैं--- ह 


( १ ) प्रकृति का अभिनय ) ह 
(२ ) द्रष्टारूपी पुरुष की साक्षिस्पेण स्थिति | 
(३ ) भाव की अभिव्यक्ति ! 


अ्क्ृति की क्रिया अपने आप ही होती जा रही है। इच्रका 
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कोई कर्ता नहों है| कत्त ख-विहीन क्रिया--यही प्रकृति की क्रिया 
था प्राकृतिक क्रिया है; अर्थात्‌ क्रिया है, किन्तु कौन करता है--- 
इसका कोई सम्धान तहों है। इस अवस्था में पुरुष बद्ध-दशा में 
प्रकृति के गुणों से जड़ित रहने के कारण, अह॒ुष्छार के भीह से 
मुग्ध होकर इस क्रिया के कर्ता के रूप में स्वय॑ को मानता 
है-कत त्वाभिमात रखता है । प्रकृति की क्रिया का कर्ता नहीं 
है, यह सत्य है, एवं मुक्त पुरुष में अभिमान नहीं होता, यह भी 
सत्य है, तथापि अनादि अविद्या के प्रभाव से अर्थात्‌ अविवेक- 
बशतः प्रकृति के विकार के साथ पुरुष को तादात्म्यन्दोध होता 
है, इसी से पुरुष स्वयं को कर्त्ता मानने का अभिमान करता है। 
इसी से कर्म की सष्ठि होतो है। संसार-वृक्ष का यही बीज है। 
सुतरां जब तक यह कतू त्वामिमान जीव के स्वरूप से निवृत्त 
नहीं होता तब तक जीव सुक्त होकर द्रष्टा रूप में पुरुष के स्वरूप 
में स्थिति-लाभ नहीं कर सकता । जब प्रकृति के जाल से जड़ित 
होकर पुरुष अह्भार-बद्ध जीव-हूप से प्रकृति के अभिनय में 
गेगदान करता है, तब बह द्र्मा नहीं, अभिनेतामात्र है। अभिनय 
के रस का ग्रहण-आस्वादसन करना हो तो अभिनय से स्वयं को 
पृथक रखकर अभिनय देखना आवश्यक है। इसलिए जब तक 
पुरुष विवेक-ज्ञास के प्रभाव से अक्बिक को दूर करके प्रकृति से 
भिम्त-हूप से अपने स्वरूप में प्रतिष्ठित होकर प्रकृति की क्रोडा 
नहीं देख सकता तब तक इस क्रीड़ा का रस-ग्रहण असम्भव है । 
प्रकृति का खेल ही लीला है। किन्तु यह किसके समक्ष है? जो 
प्रकृति से पथक होकर प्रेक्षकछप से दर्शन-मात्र कर रहा है- उसके 
समक्ष: जो प्रकृति में लिप होकर अभिनय कर रहा है, उसके निकट 
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नहीं । जो प्रकृति में लिप है अर्थात्‌ जो प्रकृति में कल त्वाभिमान 
रखता है, स्वर को प्रकृति को क्रियाओं का कर्ता समझता है, 
उसके लिए तो यह कर्मजाल मात्र है। अतवएव लीनाटस के 
आस्वादन के लिए सर्व-प्रथम पहुंष को द्रष्टा रूप से अवस्थित 
'होना आवश्यक है। क्योंकि द्रए्म न हो तो लीला देखेगा 
कोन ! 

अन्य पक्ष ले तो, पुरुष के द्ृ्टा-स्वरूप में स्थित होने के 
साथ-साथ यदि प्रकृति का अभिनय निवत हो जाय तो द्रष्ठाके 
प्रति हश्य का अभाव होने मे अभिनय-दर्शन-जनित रसास्वाद की 
सम्भाववा नहीों रहती । अतएव पुरेष का मुक्त होना भी जिम्न 
प्रकार ग्रावश्यक है, उसी प्रकार प्रकृति का अभिनय चलते रहना 
भी आवश्यक है। क्योंकि अक्ृति की क्रिया स्वभ्ाव-सिद्ध है, 
कृत्रिम नहीं । द्वरष्टा पुरुष एवं दृश्य-रूप प्रकृति को फीड दोनों 
विद्यमान रहने पर भी इस क्रीडा को देखकर द्रण्ता आनन्द प्राप्त 
करेगा ही, ऐसी कोई बात नहीं है । क्योंकि आनन्द प्राप्त करते के 
मूल में अर्थात्‌ अच्छा लगने के मूल में विशुद्ध वासना वर्तमान 
है। जिसकी जैसी वासना है, उसके अनुरूप हो उसको आमस्द- 
प्राप्त होती है। क्योंकि वासना की निवत्ति ही आनन्दप्राप्ति का 
मामानतर है । जो वासनाहीन उदासीन द्रष्ठा अर्थात्‌ तथस्थ साक्षी 
है, वह समदर्शी होने से उपेक्षक रूप से समस्त हृदय का दर्शन 
किया करता है। उससे उप्तका चित्त स्पृष्ठ नहीं होता अर्थात्‌ 
कोई विज्विषत हश्य देखकर उसे अच्छा या ब्रा नहों लगता, 
अर्थात्‌ अनुकूल वा प्रतिकूल रूप से प्रतीति नहीं होती । 

इससे समझा जा सकेगा कि भावहीन डरष्ठा को अभिनय 
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देखने से रसतोत्पत्ति नहीं होती । रप्तास्वादव करते के लिए सहृदग 
होना आवश्यक है। अर्थात्‌ शुद्ध वासना अथवा भाव रहता 
आवश्यक है! क्योंकि इस भाव से ही आस्वादन पउद्रभूत होगा । 

भाषराज्य के लोला-विलाप का विश्लेषण करने पर ये तीच 
महासत्य स्पष्ठ उपलब्धि७गोचर होते हैं। साधन-भक्ति अर्थात्‌ 
कर्म को गुरूपदिए्ठ क्रम से परिसमाप्त करते में समर्थ होमे पर जो 
सिद्धि-लाभ होता है, वही कर्तात्वाभिमान की चिधृत्ति एव॑ 
आत्यज्ञान का चिकाप् है। इसी का नामान्तर है द्ृष्टा पुरुष 
की स्वरूप-स्थिलि । इस अवस्था में भावजमत्‌ में प्रवेश का 
अधिकार उत्पन्न होता है। भावजगव्‌ निरन्तर छील-मारुत 
के हिललोल से आत्योलित हो रहा है, पुरुष द्वष्ठा-हूप में 
इस हिल्‍ललोल के पिछुले भाग में अवस्थित रहता हुआ अपने- 
अपने भाव के अनुतार उप्तका आस्वादन कर रहा है। भावराज्य 
के सभी लोग साक्षिन्भाव में प्रतिप्तित हैं, अथवा प्रतिष्ठित होने 
के लिए उन्पुख हूँ। बुद्ध सत्वमथी परमा प्रकृति निरन्तर क्रीड़ा 
कर रही है एवं महाभाव के अभिन्‍न अंश रूपी समस्त शुद्ध भाव 
निर्मल वासना रूप से द्रष्टा च हृश्य के भष्यपथ में आकर शुद्ध 
द्ृष्टा को आस्वादन के प्रभाव से भावुक एवं रसिक के रूप में परि- 
णत कर रहे हैं। * 


अतएव भावराज्य में लीला-रस के आस्वादन की जिविश्व 
सामग्री नित्य चर्तमान है। क्योंकि भाव नित्य है, एवं भाव का 
आश्रय द्रष्मारूपी मुक्त पुरुष भी नित्य है! 


शुद्धसत्त्वमयी प्रकृति की क्रीड़ा नित्य है, एवं भाव का विषय 
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जो चिदानन्द-स्वरूप है, वह भी नित्य हैं। इस अवस्था में भाव- 
जगत की लीला नित्यलीला क्यों न होगी ? 

जीव वस्तुतः साक्षी होने से ही नित्यलीला का द्रष्टा मात्र है। 
लोडा स्वष्पशक्ति'से हुआ करती हैं। वसस्‍्तुतः स्वरूप के साथ 
स्वरूपशक्ति को अनच्त प्रकार की क्रीडा ही छीला हैं। इस क्रीडा 
के मुल् में भाव की प्रेरणा वर्तमान है, एवं साधनसिद्ध अथवा अन्य 
प्रकार से भाषप्राप्त मुक्त जीव इस क्रीड़ा को देखने का अधिकारी 
है । वह द्रष्टा होकर हो इस क्रीड़ा में योगदान करता हैं। क्योंकि 
लीलानुरूप समस्त अभिनय ही अपने-अपने भाव की प्रेरणा से 
जीव किया करता है। किन्तु वह जो करता है, उसे जानता 
नहीं । अथवा जानकर भी नहीं जानता, वयोंकि वहू स्वभावतः 
ही हुआ करता है। इस अभिनय के मूल में अभिमात न रहने से 
यह अभिनय होकर भी अभिनय नहीं है, एवं मुक्त जीव द्रप्टा 
होकर भी अभिनेता हैं। स्वच्छ स्फटिक में जेंसे रक्त कुसुम का 
प्रतिबिम्ब पड़ने पर भी वह वस्तुत: रक्त नहीं है, उसी प्रकार 
मुक्त जीव लीला में योगदान करते हुए भी शुद्ध साक्षिमात्र ही हैं । 


गुरु-आज्ञा, शाख का शासन एवं वेद-विधि केवल अहुद्धारो 
जीव के ही लिए हैं। वस्तुत: साधन-मात्र ही यही है। कर्मरूपी 
साधना कर्तृत्वाभिमान न रहने से नहीं होती । सुत्॒रां यह अभि- 
मान का कार्य है, इसमें सन्देह नहीं । शाख्तीय विधि-निषेध की 
व्यवस्था एवं गुरु का आदेश तभी तक सत्य हैं, जब तक अहंकार को 
निवृत्ति होकर द्रप्टा-स्वरूप में या स्व-स्वरूप में स्थिति नहीं होती। 
द्रव बनने में समर्थ होने पर अर्थात्‌ अपरोज्त ज्ञान-लाभ पिद्ध 
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होने पर उनकी आवश्यकता नहों रहती । तब बाहर की कोई 
वस्तु भी आवश्यक नहीं होती । वस्तुतः कर्ततव्य-बुद्धि से ही 
साधना का प्रयोजन है। किन्तु जब तक भाव का विकास नहीं 
होता तब तक कर्त्त॑व्य-बुद्धि लुप्त नहीं हो सकती, इसी कारण 
कर्ततव्य-म्रूपक बाह्य उपायों का सहारा लेता होता है। 

कर्मपथ में गुरु का स्थान अत्यन्त अधिक है। किन्तु गुर 
शिष्य के अधिकार के अनुसार उसे कर्म के लिए प्रेरणा दिया 
करते हैं । यह प्रेरणा प्रकृति-भेद से भिन्न प्रकार की हो सकती है । 
किसी के भीतर यह मेरा कर्तव्य है' इस प्रकार की कषन्‍्तःप्रेरणा 
के रूप में उदित होती है। अवश्य ही, यह साक्षात्‌ रूप से भी 
हो सकती है अथवा शुरु, साधु, महाजन, शास्त्र प्रभृति के निर्देश 
के अनुसार भी हो सकती है किन्तु अन्य प्रकृति के व्यक्तियों 
मे यह प्रेरणा आती है--इृष्टसाधनता-ज्ञान से । अर्थात्‌ कोई कर्म- 
विशेष करने से उसके फल-स्वरूप इ्ट वस्तु प्राप्त हो सकेगी, ऐसे 
विश्वास से उस कर्म को करने में प्रवृत्ति होती है। इसलिए, 
यद्यपि दोनों मार्गों में कर्म का प्राधान्य समान ही है, तथापि यह 
मानने योग्य है कि एक स्थान में विधि ही प्रवर्तक है, एवं दूसरे 
स्थान पर आनब्दगप्राप्ति के साधनरूप में कर्म-विषयक' ज्ञान प्रव- 
त्तक है। पूर्वोक्त मार्ग में साक्षात््‌ बाह्य कर्म आवश्यक होता है, 
जिसका सूल गुरु अथवा शास्त्र का वाक्य है। किन्तु द्वितीय मार्ग 
में केवल स्मरण अथवा भावना से ही फल-लाभ होता है। प्रथम 
विधिमार्ग है, द्वितीय राशमार्ग। हृदय में राग का आभास 
उदित य होने पर्यन्त विधिपूर्वक कर्म करना ही होगा । 

किन्तु रागरक्ित हृदय में वेधकर्म की प्रयोजनीयता नहीं 
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रहती । राग-विद्ध हुदप अपने राग के अनुसार मतन जादि किया 
फरता है। भावना हो उसके लिए झुल साधन है। वाह्मकर्म 
ने होते पर भी उसका काम चलता है। किन्तु जिसका हृदय पर्वथा 
शुध्पा व रागाभास-गुस्‍्य है, उसको बाह्य कर्श करने ही होंगे । 
इसके अतिरिक्त लोकसंरक्षण के लिए अनावश्यक् स्थर में भी 
वाद्य कर्म की आवश्यकता है ही | 

वास्तव में बात ऐसी है कि. जब तक कर्म हारा चिंसशुद्धि 
फे फलस्वरूप स्वभाव का उदय न हो, तथवं तक अह्ड्डूएर का पूल 
नंष्चन न होने के कारण कर्म करना ही होगा। इसके बाद पिद्धा- 
वस्था में स्वभाव के स्रोत में कर्म बह जाता है। तब करने या ने 
करने का कोई श्रर्थ ही नहीं रहता | वर्योकि जिस अवस्था में 
करत त्व का ही बीच नहीं रहता उस अवस्था में करने या न करने 
में कोई पार्थक्य नहीं रहता । वस्तुतः इस अवस्था में करता या 
ने करता कुछ भी न रहने के कारण क्रिया हीं नहीं रहती । जो 
पहले क्रिया-हूप से परिगणित था वह भूति या स्वभाव के खेल 
के छप से आत्मप्रकाश करता है। भगवा की नित्यलीला में 
योगदान का रहस्य इससे स्पष्ठ समझा जा सकेगा। 


स्वभाव के स्रोत में पड़ जाने, पर जागमतिक बन्धन व नियन्तण 
की सीमा से मुक्ति मिल जाती है। “निस्ञंगुण्ये पथि विधरता 
को विधि: को निषेष: |” त्रिशुणात्मिका प्रकृति के परे अप्राकृत 
घाम में अर्थात्‌ भावराज्य में त्रेघि अथवा निषेघ का कोई स्थान 
ही नहों है। स्वभाव की क्रीड़ा अथवा लीलातत्त्व को सुद्म रूप 
से घारणा करवी हो तो प्रासज्जिक रूप से स्वभाव के सम्बन्ध में 
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भी स्पष्ट घारणा रहना आवश्यक है। इस सम्बन्ध में संक्षेप में 
दो-एक बात कहते हैं । 

भाव एवं स्वभाव इनमें परस्पर सम्बन्ध है। खण्ड-भाव से 
देखें तो किसी वस्तु की अनादिकाल से स्थिति ही भाव है। जब 
यह स्थिति भदज्ध होती है तब अभाव का उदय ह्वोता है, यही दुःख 
है। भाव किन्तु दुःख नहीं है, दुःखनिवृत्ति भी नहीं है, आनन्द 
भी नहों । भाव अवस्था में आत्म-परिचय नहों रहता । इसीलिए 
यह अनादि अविद्या की अ्रवस्था है। इस अवस्था में दुःख नहीं 
रहता, सुख भी नहों रहता। यही कुण्डलिनी की सुप्रता अथवा 
अनादि माथा है। जीव जब तक इस ग्ननादि निद्रा में निद्रित 
रहता है, तब तक उसे अपने अस्तित्व का बोध ही नहीं रहता । 
दुःख-सुख की अनुभूति तो दूर को बात है। किन्तु जब इस 
अवस्था से स्खलित होकर जीव निःसृत होता है, तब वह दुख 
का हो अनुभव करता है। क्योंकि यह भाव-च्युति के कारण प्राप्त 
हुई अभाव की अवस्था है। इसी का नामात््तर है संसार । इस 
अभाव की श्रवस्था में भाव का परिचय प्राप्त होता है। भाव 
स्वरूपतः स्वयं अपने को पहचान नहीं सकता । किन्तु स्वरूप- 
उ्युति अर्थात्‌ सामयिक आत्मविस्मृति उदित होने पर इस विश्यृ्ति 
के ग्रन्धकार के बीच अस्फुट ज्ञीण आलोक की भाँति स्वयं को 
स्वयं स्मरण किया करता है। अभाव में भाव क्रमश: स्मृतिरूप मे 
आत्मप्रकाश करता है। यही उपासना का रहस्य है। इस 
अवस्था का उदय होमे पर जीव का लक्ष्य स्थिर हो जाता है 
एवं उसको अन्तर्मख गति आरभ्भ होती है। जिस प्रकार कोई 
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सुन्दरी रमंणी स्वयं में सोन्दर्य रहने पर भी स्वयं उसे देख नहीं 
पाती, दूसरे व] दृष्टि के अनुसार अपने सीन्दर्य की बात स्वीकार 
करतो है, अथवा स्वच्छ दर्पण में प्रतित्रिम्बछप में अपना 
मुख स्वयं ही देख कर बविमुसध्च होती है, यह भी ठीक उसी 
प्रकार हैं। प्रतिधिम्बहीोन बिम्ब ही भाव है। अभाव के बीच 
स्मृति-रूप से प्रतिभासमान भाव ही घूल साव का प्रतिबिम्ब है । 
इस अवस्था में अर्थात्‌ अभाव का उदय एवं प्रतिबिम्व रूप से 
भाव-दर्शन सम्पन्न होने पर, इस प्रतिबिम्ब को बिम्बरूप में प्राप्त 
करने के लिए इच्छा उत्पन्न होती है एवं तब निवृत्तिमुखी गति 
का सूत्रपात होता है। इस गति की परिसभाप्ि के पहले ही 
अभाव-निवृत्ति का अनुभव होता है। अथच तब भी भावराज्य 
में पुनः प्रवेश नहीं हुआ । यह जो अभावनिवृत्ति' है, इसी को 
आत्यम्तिक दुःखाभाव अथवा मुक्ति कहकर वर्णन किया जाता है । 
यह संत्तार के अतीत अवस्था है। अन्तर्मख गति के और भी अग्नसर 
होने पर भावराज्य में पुनः प्रवेश होता है। तब फिर भाव भाव 
नहीं रहता, स्वभाव-कूप में परिणत होता है। यह मुक्ति की भी 
परावस्था है। यही परमानन्द है, जिसकी हिल्झोल की कीति का 
मित्यलीला के रूप में भक्तमंण गान किया करते हैं। भाव एव 
स्वभाव एक ही वस्तु है, किन्तु भाव जड है, स्वभाव चैतन्य है। 
इस जड़ अथवा अचितु अवस्था को पूर्ण चिन्मय अवस्था में 
परिणत करना ही सुष्ठिलीला का एवं आध्यात्मिक साधना को 
एकमात्र उहृश्य है। दुःख में पतित न होने से आनन्द का 
आस्वादन नहीं पाया जाता। दुःख में पतित होने से पहले को 
अवस्था एवं दुःख भोग के पश्चात प्रत्यावर्तन की उत्तरावस्था 
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ठीक एकरूप नहीं है। एक अखण्ड आनन्द से श्रतिरिक्त द्वितीय 
कोई वस्तु नहीं है। यही अखण्ड भाव है। इसमें से तिकला न 
जाय तो अभाव अथवा दुःख की अनुभूति नहीं होती, किन्तु दुख 
स्थायी वस्तु नहीं है। क्योंकि शक्ति का जो प्रवाह भाव में से 
अभाव की सृष्टि करता है, वह प्रवाह ही लोटते समय अभाव को 
स्वभाव में परिणत करता है। तब भाव को पहचाना जा सकता 
है--अभाव अथवा दुःख या संसार की प्रकृत सार्थकता क्या है 
इसे तभी समझा जा सकता हैं। यह जो स्वभाव को बास कहीं 
गई यह यद्यपि भाव से ग्रलम कुछ नहीं है, तथापि यह अपने 
भावरूप में उपलछब्धि-गोचर हुई है, इसी कारण इससे जीव को 
फिर पुनरावृत्त नहीं होना होता। इसकी भी अतीतावस्था है। 
वही महाचेतन्य है। भाव से अभाव, अभाव से स्वभाव, उसके 
बाद महाचेतन्य। स्वभाव का खेल है प्रानन्‍न्द अथवा रस का 
अनन्त प्रस्तवणण । इसका सम्यक आस्वादन न पाने से संसार-ताप 
से शुष्क व ज्षीर्ण जीव पुष्टिलाभ नहों कर सकता । यही आनन्‍्द- 
रूपी अमृत पीकर मुक्त शिशु जब .ल्लुधा-तृष्णा से रहित एवं 
चिन्ताशुन्य अवस्था पायेगा तब आनन्द के अतीत परम चैतन्य को 
अपने में धारण करने की योग्यता प्राप्त करेगा । 


अतएव ग्रानन्दमय भावराज्य प्राप्त होने पर संसार के समस्त 
ताप उपक्ान्त हो जाते हैं, एवं स्निग्ध अमृता भिषेक के कारण बह 
सुशीतल भाघधुर्थ रस में मग्त हो जाता है । 


भाव से अभाव में छोट आना, यही अवरोहण है एवं अभाव 
से पुन स्वभाब में लोट जाना यट्टली आरोहण है। इसी प्रकार 
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एव आवर्धन पूर्ण होता है । इसका उद् श्य जड़ सत्ता को क्रमश: 
पनन्व सत्ता में परिणत करता $ | बह्तुत: उपलब्धि का प्राकू- 
कामीन आनन्द ही जह-पदनवाच्य है एवं उपलब्धि के पश्चात्‌ 
यह आनन्द ही. चैलन्यरूप से वणित हुआ करता है। एक ही 
अखण्ड वस्तु सदा एवं सर्वत्र विद्यमान हैं। अधिकार एवं साभर्थ्य 
के अनुसार वह नाथा रूपों में मतिभात होती हैं। 


अभाव के राज्य में विधि-नियेत्र का शासन स्वाभाविक 
है। किन्‍त स्वभाव को प्राप्त होने पर विधि-निषेध्त को कोई 
सार्थकता नहीं रहंदी | इसीलिए स्वभाव की क्रीड़ा बेद-विधि के 
अगशोचर हैं! स्वभाव को प्राप्त होने से ही स्वभाव ही गया ऐसा 
नहीं है । लघख आनन्द की धारा बहने लगी एवं उस धारा में जीव 
स्वात डोकर निरच्तर पान करते ऊूगा, गहु शत्य हु। किल्तु ४सकी 
एक परशावस्था थी है। वह जाननन्‍द के भी अतीत है । वहीं प्रकृत 
जागरण अथवा महाचेतन्य है । 


भावराज्य की अनन्त नीला नित्यानन्दमय है। इस लीला 
का अवसान होने वर महाभाव की छीज़ा स्पएत: स्फुट हो उठती 
है । महाभगव ही पनोभूत आनन्दसता हैं, जिसका अपर वाम 
है--ज्लादिनी शक्ति । भाव की लीला के फलस्वरूप जिस अकार 
आनन्द घनीभृत होकर महाभावरूप परमानव्द में पर्यवश्ित हीता 
है-ठीक उसी प्रकार छोला का अचसान होने पर महासाव इस 
प्रमानन्द परमचैतन्य में स्थिति-लाभ करता है। तब यह चेतन्य 
क्षणभर के लिए उसको जगा देता है । इस बझेणिक जागरण को 
कालबन्धन द्वारा नित्य जामरण-छूप में परिणत कर पाने से ही 
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छीलातीत एवं भावातीत नित्य-प्रब्द्ध स्वय॑प्रकाश चैतन्य का 
स्फुरण होता है। 
भाव से अभाव एवं अभाव से स्वभाव--यही निर्दिेष्ठ सियम 

है यह बात पहले ही कही गई है। किन्तु इसके रहस्य का अभी 

भी भेद नहीं हुआ है । भाव से अभाव के संक्रमण की जो बात 

कही गई उसका अर्थ क्‍या है ? बस्‍्तुतः अवरोह एवं आरोह दोनों 

क्रमों में समझना हो तो कल्लाज्ञान आवश्यक है । जिसको भावा- 

वेस्था कहा गया हे--वहू साम्यावस्था है, उसमें अभन्त कछाओं 

का सस्तिवेश है यह समझा जा सकता है। सुतरां अनन्त की 

ह्ास-वृद्धि न होने से वास्तव में भाव से अभाव का उदय श्रुक्ति 
द्वारा समझाया नहीं जा सकता। किल्तु, तथापि सृष्टि-अ्क्रिया 
एवं मंहार-प्रक्रिय की विशद रूप ते विधार द्वारा बोबगम्य 

करना झावश्यक है । जिस अन॒च्त ककछा की बात कही गई बह 

अनन्त होने पर भी समष्टिरूप से देखने पर एक ही है--किन्द 
वा मण्डछ ! स्वातन्त्य-शक्ति इसी मण्डल का स्वरूपगत धर्म है ! 

यह मण्डल के साथ अभिन्‍वसत्ता वाला होकर विद्यमान है । 

स्वातन््य के प्रभाव से जब अनन्त कलाओं से एक कला तिरोहित 
होती है तभी महासाम्प के ऊपर विराद क्षोभ का उदय होता है, 

एवं साम्यावस्था वैषम्थमयी सृश्षि की सूचना देती है। इस" 
एक कला का तिरोधान हो घूल अविया है--बस्तुतः यह एक 

नहीं, अद्धमात्रा है। जो भी हो, उस रहस्य का उत्थापन करते 
की यहाँ आवश्यकता नहीं है। अनन्त कछाओं में से एक कला 
का तिरोभाव मूल अविद्या के रूप में अथवा महामाया की स्वरूप-भूता 
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अआवरण-शक्ति के रूप में प्रसिद्ध है। इस अवस्था का ही पहले 
प्रशिक सुपुप्ति कहकर वर्णन किया गया है। यह जिस साम्यमंगी 
भावसत्ता की बात कही गई यह सुख-दु :ख के अतीत है। ये अनन्त 
कला अनन्त हैं अवश्य, किस्तु विस्दुछप में थे एक ही हैं। सत्तरा 
एक ही अनन्त है एवं अनन्त ही एक है । जब मूल साम्य भज 
होता है तन्न इस बोघहीन जड़-पदवाच्य भाव नामक महासचा 
में ही क्षोभ होता है यह समझना चाहिए। इस क्षोभसे ही 
आनन्दकी सृध्ठि होती हैं। अर्थात्‌ जो चैतन्य था बह भानच्द द्वारा 
सीमाबद्ध होता है। चेतन्य आानच्द्युक्त होकर युगल-हूप सें प्रकाश 
'पाता है! एक-एक कला के क्रमिक तिरोभाव के अनुसार आवनस्द- 
सत्ता भी क्रमशः सीमाबद्ध होकर स्फूरित होती रहतों है। एक्ष 
कजा कम अनन्त कलाओं के स्तर से एक कला पर्यन्त भावराज्य 
का विकास हैं। एक कला से रेशु-रेण-क्रम से अमृत रश्मियों के 
विकिरण के फल-स्वरूप प्राकृतिक सत्ता-प्म्पन्न माथिक जम्त में 
एक कला विगीर्ण हुई है! 

आरोहण के समय इन छिठकी हुई अमृत-किरणी को एकत्र 
फरके एक कला पूर्ण कर पाने से भाधिक जगत्‌ का अतिक्रम 
करने में उपयोगी साधना समाप्त होती है। इस एक कला को 
लेकर ही भाव-जगत्‌ में प्रवेश होता है। भाव के विकास के 
फलस्वछूप क्रमशः एक के वाद दूसरा कला-राज्य बतिक्रान्त होता 
रहता है | एक कला कम अनन्त कला पर्यन्‍्त विकास सिद्ध होने 
प्र ही क्षीराघाकृष्ण-युगल-तत्व श्रीराघा के पूर्ण ग्रात्मसमर्पण 
के फल-स्वछझूप एकल श्रीकृष्ण के रूप में परिणत होता है। यही 
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आनन्द की परिसभाप्रि है! किन्तु पूर्ण जागरण यहु भी नहीं है। 
क्योंकि एक कला अभो भी तिरोहित अवस्था में है। इस एक 
कला का पूर्ण उन्मेष न होने तक आनन्द चेतन्य-हूप में परिणत नहों 


होता ! 


आनन्द चैतन्य तहों है अथवा चेतन्य आनन्द नहों है, यह 
बात नहीं कही जा रही है। जिसको आनन्द कहां जा रहा है, 
बह भी चैतन्य ही है; किन्तु उसमें एक कला घुषुस्ति का आवेश 
विद्यमान है। इसो कारण इस आवन्द-तत्व के मध्य ही शक्ति- 
शक्तिमान्‌ के युगल-भाव का विकास होता है । चेतन्य थी वास्तव 
में आमन्द-सत्व ही है--हाँ, इस आनन्द में सुबुप्ति नहों है, युगल 
नहीं है--यहाँ तक कि अन्तर्कीन भाव से भी शक्ति-शक्तिमास्‌ में 
भेद नहीं है । वह एक ही अनन्त सत्ता है। अनन्त होकर भी वह 
एक है । सुतरां चैतन्य स्वरूप के बिना परकरृत अद्वेत अवस्था की 
प्रसिद्रा होना सम्भव नहीं है । इस अवस्था में अवन्त कलांओों का 
ही विकास रहता है। 


अनन्त कला चैतन्य है। एक-कम अनन्त से आरम्भ करके 
एक बाला पहले पर्यन्‍्त आनन्द अथवा भावराज्य की कला हैं। 
एक कला वित्कला या ब्द्मज्योतिः है। एक कला की किरण-राशि 
अथवा अंश-यत्यंश अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड-बचिशिष्ठ संपग्र सायिक 


जगत्‌ है । 


इस विवरण से समझा जा सकेगा कि समग्र अभाव का जगतु 
महावैतन्य को एक कला पर प्रतिष्ठित है एकशिन स्थितों जगत ४ 
१३ 
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अन्य पच्ष से कहें तो समग्र चैतन्य जगते ना भावजगल आपन्द- 
साम्राउय के बाद केवल माच एक कन्ा का आश्रय लिए हुए 
है। कला का क्रमिक्र क एवं क्रिक विशास, यही अवरोहू एवं 
प्रारोह-प्णाली के सर्म की बात हू। जिसका भाव कहकर पहुंचे 
उल्लेख किया गया है, वह बस्तुतः अनल काठा-मम्पत्न श्रद्नैन व 
अखण्ड परम तत्व है । किन्तु वद्र वोधदीन है. सुतरां आनखदीन 
एवं दुःखहीन हैं । जब स्वातन्थ के कारण अथवा महाकरुणा के 
उच्छवास से यह भावसत्ता विक्षुब्ध होती है एवं सत्तालीन जीव 
भाव से विकीर्ण होकर बाहर अभाव की ओर धावमान होते 
हैं, तब सबसे पहले क्रमशः: आनन्द के राज्य अधति भावभप जगत्‌ 
के उदल्ाटित होने पर चरमावस्था में दुःखबहुल अभाव का बगतु 
स्फुट हो उठता है। 


जीब अन्यरालबसी आनन्दराज्यों का भेद करके माया के 
जगत में अवतोर्ण होने के समय किसी भी स्तर की उप्ृब्धि नहीं 
कर सकता । निद्वितावस्था में यान में आझूढ होकर लम्बे पथ 
का अतिक्रमण करने से जेंपे पथ के अन्तर्गत सत्र दृश्य नहीं दिखाई 
देते, किन्तु पथ बीत ही जाता है--सृप्ठि-धारा में भी ऐसा ही 
हुआ करता है। जोव अवरोहण के समय जिन-जिन स्तरों का 
भेद करता हुआ उतस्ता है, उतका कोई सन्बाव नहीं रख पाता, 
सुप्तवत्‌ चला आता है। किन्तु पृथ्वी पर आरूढ़ होकर श्र्थात्‌ 
स्थूल देह में अभिनिविष्ठ होकर चैतन्य-प्राप्त होने पर दुःख के 
साथ-साथ अर्थात्‌ अभाव की उपलब्धि के प्रभाव से पूर्वस्मृति 
अस्फूट रूप से जागती रहती है। तब सदगुरु की कृपा से विक्षिक् 
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परमाणुओं को संहत करके चित्कला को उन्मेष कर पाने पर 
पिद्धावस्था में भावराज्य में प्रवेश होता है एवं भाव का विकास 
चलता रहता है। भाव का विकास ही कला का विकास है, इसमे 
सन्देद नहीं है। तब जीव समझ पाता है कि भावजगत में बहू 
नवागत बहीों है--भावराज्य के प्रत्येक स्तर में ही उसकी पूर्ष- 
स्मृत्ति जाग उठती है, एवं वह अनुभव कर पाता है कि वह उसका 
अपता ही राज्य है--इतने दिन वह उसे भूल गया था, अब पुद: 
लोटकर उसे पा रहा हैं। इत प्रकार एक के बाद एक प्रत्येक 
स्तर में ही हुआ करता है। तब देखा जाता है कि जीव किद्ती 
भी स्तर में अपरिच्िित नहों है। इसलिए ग्रद्यपि स्तर-घंख्या' 
अंसब्ख्य है एवं यद्यपि एक स्तर के साथ दूसरे स्तर का भावगत 
पार्थक्य है, तथापि लौटने के समय प्रत्येक स्तर का ही अपने 
राज्य की भाँति हो अनुभव करता है! केवल अनुभव ही. नहीं 
कश्ता, उसकी पूर्वस्मृति भी जाग उठती है। अपने धाम की 
अनुभति न होने पर्यन्त एवं अपने गणों द्वारा अपने को घिरा 
हुआ मे वाले पर्यल्त जीव आनन्द का आस्वादन नहों पा सकता | 
संसार-कानन जीव का विदेश है, भावराज्य उसका स्वदेश है । 
इस प्रकार भावराज्य की समग्र आनन्द-सम्पद पर अधिकार करके 
महावेतन्थ की अन्तिम कला के लिए उसे प्रतीक्षा करनी होती 
है। क्योंकि उसका विकास ने होने पर्यन्त आनन्द के अतीत शुद्ध 
चैतत्य ससा स्वयम्प्रकाश रूप से उपलब्धि-गोचर नहीं होती । 


साधारणत: जीवों में प्रकृतिगत पार्थक्य दिखाई देता हैं। 
क्योंकि भावराज्य के शिस स्तर से अंशों के निकलते पर जिस जीव 
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की कारण-सत्त) रचित होतो है, उस्त जीव के लिए आपाततः 
यह रतन ही स्व-धाम है। यह भाव ही उसका स्व-भाव हैं | इस 
प्रकार से देख तो प्रत्येक जीव का हो एक वैशिष्ल्य छल्ित 
होगा | यह भावगत वैशिष्ट्य है । 


किन्तु स्मरण रखना होगा कि प्रभी जीवों के मल में एक ही 
जीव है, एवं यह एक ही जीव अव्तरण के समय एक के बाद 
एक सभी स्तरों का भेद करता हुआ आया है। इसीलिए लौटने 
के समय पूर्ण चैतन्य की और लक्ष्य रखकर क्रम-विकास का 
मार्ग पकड़ना हो तो उसे समग्र भावराज्य का ही क्रमशः अति 
क्रम करना आवश्यक है। एवं स्वभाव के नियम में वही हुआ 
करता है| किसी मिदिप्त भाव को बह स्वभाव के रूप में मानकर 
पकड़ कर नहों रह सकता। क्योंकि उसके लिए क्रम-विकास के 
पथ पर कभी न कभी प्रत्येक भाव ही स्वभाव-रूप में उपलब्धि- 
गोचर हुआ करता है । केवल प्रत्येक भाव नहीं, महाभाव भी 
ऐसा ही हैं। केवल महाभाव नहीं स्वयं भगवान्‌ श्रीक्षष्ण वा 
रसराज भी इसों प्रकार करी म कनी स्वभाव-रूप सें उपलब्धि- 
गोचर होते हैं। पस्तुतः महाजैतन्य प्रत्येक जीव का ही आत्म- 
स्भ्रूप है । 

अतएव रागानुगा भक्ति की साघता करके नित्यसखी-जन 
के अनुगत होकर जीव जब भावजगतु की व्यापक लीला में 
योगदान करता है, तब वह एक निर्दिष्ठ कोटि का ही आश्रयण 
किए रहता है। उसका स्थान वैशिष्ट्य-सम्पन्न है। अनन्त जीवों में 
से भ्रन्य कोई जीव उस स्थान पर अधिकार नहीं कर सकता। जब 
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तक वह अपना रिक्त स्थान ग्रहण नहीं करता नब तक वह स्थान 
वा आसन रिक्त ही रहता है। इस प्रकार प्रत्येक जीव की एक 
विशेष भावमयथी स्थिति है यह समझना होगा । नित्य छीला के 
आस्वादन के पक्ष में यह सत्य अकाख्य एवं अश्रान्त है। दूसरे 
पक्ष में प्रत्येक जीव ही जब मूल में एक है एवं बह जीव ही जब 
बहिमुंख होकर अनन्त जीवरूप में परिणत हुआ है, तब जीव अपने 
स्वरूप में लोटने के समय प्रत्येक स्तर, केवल प्रत्येक स्तर नहीं, प्रत्येक 
स्तर के अन्तर्गत प्रत्येक जीवभाव आत्मस्वरूप में आस्वादन करते- 
करते ही क्रमश: महासत्ता में परिणत होता है। इस कारण प्रत्येक जीव 
ही अनन्त जीवों का प्रतिनिधि है। सुतरां प्रत्येक जीव के लिए 
भावराज्य का अनन्त प्रकार का आस्वादन ही भोग को सामग्री 
है । किसी को भी छोड़ा नहीं जा सकता। इन अनन्त रूपों एवं 
अनन्त भावों में अभिव्यक्त ग्रनन्त प्रकार के रसका आस्वादल 
करने की योग्यता प्रत्येक जीव में ही है। केवल वही बहीं, माया- 
जग॒त्‌ में जो अनन्त दुःख है, जो अनन्त जीवों में विभक्त रूप से 
अनुभूत हो रहा है उसे यह भाग्यवान्‌ - जीव एकाकी अनुभव व 
वहन करता है। समग्र माथिक जमतु के अन्तर्गत विभिन्न जीवों 
का समस्त दुःखभार जो स्वयं ग्रहण करने को प्रस्तुत नहीं है, 
उत्तके लिए भावराज्य की अनन्त सम्पद का, एक भाव होते हुए 
भी ग्रनन्त भावों के प्रतिनिधि-हूप से, अनन्त रसमय व्यापक 
आनन्द-सम्भोग शम्मव नहीं है, एवं इस व्यापक आनन्द के अतीत 
महचेलन्य में प्रवेश भी सम्भव चहीं है। 


सुतरां समझना चाहिए कि तत्त्व की दृष्टि से दोनों ही 
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सिद्धान्त सत्य हे प्रत्येक जीव ही अकेला है, उसके समान टद्वित्तोय 
कोई नहीं हैं! दूसरे पक्ष के अनुसार प्रत्येक जोव अनन्त हैं। 
एकाघार में अनन्त जीवों का अनन्त भाव अभिव्यक्त होता है। 
तित्यछीला प्रत्येक्ष जीव के लिए नित्यछीछा है, इसमें सन्देह 

हीं है। इसरी और नित्यलीला होने पर भी जीव इसका अतिक्रम 
करके लीलछातीत महाचेतत्य में स्थिति लाभ करने में समर्थ है। 
यह जो महापितत्य की बात बढ़ीं गई, यह स्वभाव की परिसमाप्ि 
हैँ | यगल-लीला ही स्वभाव हैं । लोॉटते समय अभावनिषृत्ति एवं 
स्वभावप्राप्ति इन दोनों की मध्यवत्तिनी एक अवस्था है, उसे मुक्ति 
कहते हैं | यही आत्यन्तिक दुःखनिरोध है । यह संसार के अवगम 
की अवस्था हैं, किन्‍्त्‌ भावराज्य की अभिव्यक्ति की पूव्वावस्था 
है । इस अक्स्था में दुःख तो रहता ही नहीं, दुःख का बीज भी 
नहीों रहता । सुतरा यह अवस्था प्राप्त होने पर जन्म-मृत्यु का चक्र 
त्िरदिन के लिए निवृत्त हो जाता है। चित्कला की अर्थात्‌ 
निविशेष ज्ञान को अभिव्यक्ति से हो अवस्था प्राप्त होती है। किन्तु 
यह भी परम अवस्था नहों है । इसके बाद ही प्रकृत भक्ति अर्थात्‌ 
भावमयी भक्ति की सचता होती है, जिस भक्ति का आधार मुक्त 
पुरुष के सिवा कोई नहीं हो सकता। इस भक्ति के विंकाम के 
साथ-साथ हो सूर्योदय द्वीमे पर कमल के उन्मीलत के समान 
छीलामय भावराज्य स्फुट हो उठता है। इसके बाद पूर्ण आनन्द 
में लोला का उपसंहार होने पर विशुद्ध भगवत्तत्व में स्थिति 
होती है, जिस में महाभाव अथवा पराभक्ति भी स्व॒रूप- धर्म के 
रूप में निहित रहती है। इसके पश्चात महाचेतन्य की श्रवस्था है। 
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महाचेतन्य की अवस्था अखण्लभण्डलाकार महाबिन्‍्दुस्वरूप है। इस 
अवस्था में अनन्त कला विकास-प्राप्त हैं, सुतरां चेतन्‍्य ही चेतन्य 
है; सुघप्ति का लेशसात्र भी विद्यमान नहीं, इस चेतत्य-प्राप्ति के 
बाद फिर अवसाद नहों होता । जिस भावसत्ता से सृष्टि का सुत्त- 
पांत हीता है, एवं जीवराशि का निर्मम होता है, यह भी वही 
है, अथच ठीक वही नहीं । तित्य दुखल:मय अभाव का राज्य एवं 
नित्यानसदमय स्वभाव का राज्य-दोनों के अतीत यह महाचेतन्य 
है । आपाततः इसको हो परमपद कह कर समझा जा सकता है। 

पहले ही कहा गया है कि भगवान को अन्तरज्ण व स्वछूप- 
शक्ति एवं बहिरज् व मायाशक्ति की भाँति तटस्थ शक्ति अथवा 
जीव-शक्ति भी है।इस तटस्थ शक्ति से ही जीब आविर्भत होता है। 
जीव नित्य व अणुपरिमाण है, किन्तु नित्य होने पर भी उसका 
आविर्भाव है । जिस शक्ति से ये अणु या चिदणु निरन्तर आविर्भूत 
हो रहे हैं, वही तटस्थ शक्ति है | स्वरूपशक्ति के अन्तर्गत ह्लादिनी 
शक्ति अनन्त वृत्ति-संपन्न है ! छ्लादिनी की मुख्यवृत्ति महाधाव है। 
यह आनन्द की सारभूत है। यह होने पर भी इसके स्वरूपभृत 
अनन्त अंश हैं । इनकों भाव कहते हैं! स्वरूपशक्ति का प्रतिबिम्ब 
तटस्थद्क्ति धारण करती है। इस कारण अनन्त भाषराश्िि 
अनन्त चिदणओं में अभिव्यक्त अबस्या में प्रतिफलित होकर पड़ी 
हुई है। मुख्यभाव से एक-एक भाव एक-एक अणु में प्रतिफलित 
होता है एवं गौणभाव से प्रत्येक अणु में प्रतिफलित होता हे । 
जो मुख्य भाव जिम अणु में प्रतिफलित होता है, वही इस भंणु 
का स्वभाव है। अभाव के राज्य में आकर इस मन्‍्तःस्थित अपने- 
अपने भाव को ही अर्थात्‌ चिदानन्द के प्रतिबिम्ब-स्वरूप भाव के 


साध कुक तय - है 


कि >टकर फल बे. दि: 
न्ड- 


५ फ ह 
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विम्दस्ख छाप भाव छा पिथनम आदर को ही प्रत्येक जीव खोजता 
रहुता #। श्सकी शझिल्चित्‌ु आभास बहुत पढ़ले दिया गया है 


आपानतः जिम 'माव, अभाव व स्वभाव के परस्पर सम्बन्ध 
की आलोचना की गई उससे यह तत्त्व और भी परिस्फुट होगा । 
भाव समुद्र में अणुरूपी जीव अनादिकाल से निद्वितावस्था में छीन 
होकर वर्तमान है। यहीं जीवगत तठस्थ शक्ति की निष्क्रिय 
अवस्था है | जब स्वानन्ब्यवशत: महासत्ता में ज्ञोभ उत्पन्न होता 
है, तब यह ज्ञोभ एक ओर जेसे स्वरूपशरक्ति को विचलित करता 
है, दूसरी ओर उसी प्रकार तटस्थ शक्ति को भी विच्र॒ल्ित करता 
है । कहता ने होगा, माया-शक्ति का चलन भी इसी के अनुरूप 
है। स्वरूपभ्रक्ति के क्षुब्ध से होने पर्यन्त जेसे क्लवादिनों वा महा- 
भाव को प्राप्त नहों हुआ जाता, उत्ती प्रकार तटस्थ शक्ति के 
छुब्च न होने तक जीवाणु को भी नहीं पाया जाता | सुत॒रां अणु- 
रूपी जीव अनादि सुपुप्ति से उत्यित होने के साथ-साथ हो अपने 
हुदय में प्रतिब्रम्बिस छप से स्वानुझष भावसत्ता की उपलब्धि 
करता हैं। यही भाव-द्षोभ की अवस्था हैं। कहना ने होगा, यह 
अभाव के ही अन्तगंत हैँ। इसके पश्चात अभाव-निर्वेत्ति या प्रुक्ता- 
स्थ्रा हैं। क्थभाव में प्रवेश मक्ति के उत्तरन्‍काल में होता है! 
स्वज्ञाव का पूर्ण विकास होने पर महाचैतन्य वा अनन्त जागरण 
अवश्यम्भावा हैं | 


भावराज्य को मुख्य साधना मधुर रस का अनुशीलन है | 
किन्तु अन्यान्य रस भी यथावस्थित रूप से आस्वादित होते रहते है । 
एक दृष्टि से प्रत्येक जीव की ही एक आत्मभूता प्रकृति है जिसका 


२०१ : श्रीकृष्ण-प्र यु 


अनुप्तरण कर पाने पर उसका स्वेच्छाचार एवं स्वाधीनता सिद्ध 
होती है। नित्य लीला में सभी अवान्तर रस मुख्य रस के ही 
सहायक रूप में एवं अद्भुरूप में आस्वादित हुआ करते है। 
वस्तुत: कित्ती भी जीव को उपेक्षा नहीं की जा सकती । अवश्य 
ही योग्यता की अभिव्यक्ति के लिए प्रतीक्षा करनी होती हूँ । 
जब सु-अवसर आता है, तब जीव महाभाव के भीतर से ही पूर्ण 
रस-तत्व का आस्वादन करने में समर्थ होता हैं। रासलीला का 
रहस्य समझ पाने पर महातत्त्व कुछ अंश तक हृदयद्धम हो 
सकता है । 


भावराज्य की महालीला किसी भाव की उपेक्षा करके नही 
सम्पन्न होती, क्योंकि विश्व जगतु में एक परसाणु का गौरवमय 
स्थान है। यहाँ चुद्र व बृहत दोनों का ही समान मुल्य है। जिनका 
स्वभाव है वह नित्यलोला में योग देने का एवं योगदान करके 
आनन्द का आस्वादन करसे का सौभाग्य पाते हैं। स्वभाव की 
भजन-पणाली अर्थात्‌ रागमार्ग की उपासना, इसी भावजगत्‌ की 
महामृल्य सम्पत्‌ है। यह सम्पत प्राप्त करते के लिए अभाव के 
राज्य से स्वभाव का गठन करने की चेषा करती होती है । इस 
गृठनप्रणाली का मुलमन्त्र है हृदय-स्थित भाव का प्रतिबिस्ब; 
क्योंकि उसका आश्रय लेकर ही स्वभाव गठित होगा। स्वभाव 
पूर्णा द्भरूप से प्रस्फुटित न होने से अख्लण्ड आनन्द का आस्वादन 
सम्भव नहीं होता । विक्षिप्त चित्त से विक्षिप्त इन्द्रियों से आनन्द 
की नित्य-नवायमान लोला को धारणा नहीं की जा सकती 
वस्तुत: यह लीला तब प्रतिभासमान भी नह्ठीं होती | इस कारए 
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हो प्रवर्तक अवस्था में स्वभाव का गठन करने का उपयोगी कर्म 
अजित करना होता हैं! नहीं तो स्वभाव गठित नहीं होता एवं 
भात्र दा भी विकास नहीं होता अर्थात्‌ सिद्धिताभ नहीं होता | 
भाव की साथता ही प्रकृत साथना हैं, यदाँ वक्रगति की आशा 
नहीं हैं, स्खलन की सम्भावता नहीं है, पूर्वस्तृलि का ताप नहीं है, 
भावी आज्ञा की आकुंलता नहीं है, सवार्थपरता नहीं है, पोह 
नहीं हैं, फलाकांक्षा नहीं है, एवं तेराश्य की आबलता भी नहीं है। 
यह प्रकृति की साधना है, पुरुष की नहीं । पुरुषकार ( पूरुपार्थ ) 
का अ्वलम्बन करके प्रकृति को प्राप्र न होने से भाव-राज्य में 
प्रवेश भी नहीं होता, स्वभाव को साधना भी नहीं चलती | 


पशुभाव से योग्यता-लाभ करके वीरभाव में पहुँचने पर 
प्रकृति के स्ताथ खैछ करने का अधिकार उत्पन्न होता है। ब्ह्म- 
चारी अवस्धा में ज्ञान व वीर्य सम्पादन करके जिस प्रकार गृह- 
स्थाश्षम में मोगास्वादल का अधिकार उत्पन्न होता है, ठीक उसी 
प्रकार प्रवर्त्क अवस्था में ध्रि।ह-लाभ होने पर स्वभाव की साधना 
का अधिकार आता है, उससे पहले नहीं । भाव की साधना 
अत्यन्त कठिन हैं, जथच घुलछ में अहछ्डार न होने के कारण एबं 
यह पुरुषकार का खेल न होने के कारण यह (भावसाधना) अत्यन्त 
सरल है क्यांकि जब होती है तब यह स्वयं ही हो जाती है। 
स्वभाव की साधना किसी को भी करनी नहीं होती । ब्रजलीला 
स्वभाव की साधना का ही सामान्तर हैं। यह बाद क्रमशः ओर 
भी परिस्फुट होगी । 


अभाव के जगतु के पार होकर भाव-जगत्‌ में प्रवेश करना 
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होता है। जागतिक अभाव दूर न होने से भावराज्य के आनन्द 
में योगदान नहीं किया जा सकता । यहू सब ही सत्य है। किन्तु 
स्मरण रखना होगा कि भावराज्य में भी एक प्रकार से अभाव 
का ही राज्य है | क्योंकि यदि भाव के साथ अभाव का योग ने 
रहता तो स्वन्नाव के रूप में प्रमानसद की धारा न बहती । 
स्वभाव ही योगमाया है। लीलारस का विकास इस के ही अधीन 
है स्वभाव के राज्य में जागुतिक अभाव नहीं है, यहु॒ सत्य है, 
किन्तु वास्तव में प्रभाव ही नहीं है यह सत्य नहीं । क्योकि प्रक्रृत 
ग्रभाव जो है वहु इसी समय में ही अनुभव-गोचर होता है। 
जागतिक अवस्था के बीच खण्ड श्रभाव की अनुभूति होती है एव 
खण्ड भाव के द्वारा ही उसकी तृप्ति होती है। किम्तु जागतिक 
सत्ता के ऊपर स्वभाव के आत्म-प्रकाश् में जिस अभाव का हाहा- 
कार ध्वन्तित हो उठता है, बह अत्यन्त करुण है। 


मायिक जम्रत्‌ु का अभाव खण्ड भाव के द्वारा तृप्त हो 
सकता है, किन्तु मायातीत जगत्‌ का प्रभाव भदह्भाव के बिना 
वृप्त नहीं हो सकता | मह अभाव जैननन्‍्त है, किन्तु अभाव के 
बने रहते हुए भी यहू जगत दुःख का जगत्‌ नहीं है, आनन्द का 
जगत है। इसका कारण यह है , कि इसे जगत की अधिवप्नात्री 
शक्ति योगमभाया है--मायामात्र नहीं । इस जगत में अभाव- 
बोध के साथ-साथ भाव फूट उठता है। इसीलिए तृप्ति अथवा 
आनन्द के रूप में चैतन्य की स्फूृति होती है। यदि अभाव यहाँ न 
रहता, तो स्वभाव आनन्दमय न होता । सुतरां समझना हींग" 
कि अभाव-बोध में ही दुःख व सुख दोनों का ही आविर्भाव होता 
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है। हाँ, पार्थक्य यहा है कि मायाजगत्‌ में अमाव-वोध होने पर 
भा भाव के द्वारा साथ ही साथ उसकी वृप्ति नहीं होती । जब तक 
यह नहीं होता तब तक दुःख-वीधघ अनिवार्य है ! किन्तु शुद्ध नित्य 
जगन्‌ में अभाव बोध के साथ-साथ ही तदनुरूप भाव आत्मप्रकाश 
किया करता हैँ। सुतरां तब यह अभाव-बोध ही आजनस्‍्द का हेतु 
बनकर स्थित होता है। इस प्रकार भाव-जगत में क्रमशः एक- 
के-बाद एक तरज् उठती ही रहतो है। इच्छा व प्राप्ति के बीच 
व्यवधान का अन्तराल न रहने से इच्छा कुछ क्षण अपूर्ण रहकर 
दुःख की सृप्ति नहीं कर पाती । 


इस भावराज्य में प्रवेश करने का मुख्य उपाय है महा इच्छा 
के स्रोत में अपनी इच्छा का विसर्जन कर देना । प्रतिदान में 
कुछ भी पाने की आशा न रखबार अपनी व्यक्तिगत इच्छा बे 
शुभाशुभ बोध को चिरदिन के लिए अर्पण कर देना है। जो सहा 
इच्छा भाव-जगत्‌ में जब्याहुत गति से क्रीड़ा करतो है, बही 
मनुष्य-चित्त में खप्द-5च्छा के रूप मे आविभृत होती है । किन्तु 
मनुण्य कर्तव्या भमानविशिष्ठ है, इसी कारण स्वीय इच्छा घ॑ 
विचार-शर्वित का विशर्जन पह्टी कर देना चाहता। गुर-आज्ञा 
अथवा शास्त्र का आदेश महा इच्छा का ही प्रतिनिधि भाजश्र है। 
इसी कारण त्रिचार किए बिना हो गुरु-आज्ञा पालन न कर पाने 
से नित्य-धाम में स्वीय भावानुरूप स्थिति-लाभ नहीं किया जा 
सकता । वस्तुतः बिना विचार के अपनी इच्छा का विसर्जन कर 
देना, फलाकाइसज्ञा न रख कर, अतीत को चिन्ता न करके, वर्तमान 
के गुण-दोषों की मोर लक्ष्य न रख कर गुर की आज्ञा का प्रति- 
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पालन करते हुए उनकी इच्छा के साथ अपनी इच्छा को युत्रत 
करना--इसमें बड़ो सरलता से कर्म-बन्धन कट जाते हैं एवं भाव- 
राज्य में प्रवेश का द्वार खुल जाता है। 


जीव स्वाधीन है या पराधोन इस विचार को उठाने की 
कोई आवश्यकता नहीं है। हाँ, यह सत्य है कि वहु एक ओर 
स्वाधीन है एवं दूसरी ओर पूरी तरह दूसरे के अधीन | जागतिक 
घटनी-परम्परा कार्यकारणभाव से विन्यसत शक्तिवर्ग के पार- 
स्परिक संघर्ष का फल है। कारणानुरूप कार्य का उद्धव इसी 
नियम से हुआ करता है। यही मनियति एवं कालशक्ति है। 
समग्र जड़ जगतु इस नियति के अधीन है। साधक जीव गुरूपदिश्न 
साधना के द्वारा इसी नियति अथवा कालशक्ति पर ही जय 
करता है। तब वह भावराज्य में प्रवेश करने में समर्थ होता है | 
मनुष्य चेतन्यस्वरूप में स्वाधीन है, किन्तु देह-सम्बन्धवशत: देह 
की ओर से पराधीन है। भगवतुशक्ति के प्रतिनिधि के रूप में 
गुरु की इच्छा साधकजीवन में कार्य करती है। यही आज्ञा या 
विधि-निषेध के रूप में प्रकाशित होती है। जीव अपनी इच्छा 
को इस व्यापक इच्छा के साथ सज्ञान अवस्था में ही युक्त कर 
पाये तो समस्त क्लेशों से मुक्त दो सकता है। जीव क्योंकि 
स्वाधीन है, अतः उसका इच्छार्पण भी पूरी तरह उसी के अधीन 
है। वह बिना विचार किए शुरु के आदेश का ग्रहण कर भी 
सकता है अथवा नहीं भी कर सकता । इस क्षेत्र में उसे पूरी 
स्वाधीनता है। यहाँ उप्ते फलाफल देखने की कोई आवश्यकता 
नहीं है। प्रपनी इच्छा को बिता विचार किए गुरु-आज्ञा के 


कौ कर मी मरी 


्र्खे थी का 
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सम्मुख प्रसन्न चित्त से बलिदान कर पाये तो शुरू की अह्ैतुक 
कृगा प्राप्त की जा सकती है। अहितुका कृपा-लाभ करना हो तो 
अपवा आत्मविसर्जन भी अहवक होना आवश्यक है। यही भद्द- 
विश्वास और निर्भरता का रहस्थ है । इसके फलस्वरूप क्षण-भर 
के लिए साधक इच्छाडीन होकर उसके बाद भावराज्य में प्रविष्ठ 
हांता है। तब भगवदिज्छा ही अपनी इच्छा के रूप में 
कार्य करती हैं। इस भाव के राज्य में एकमात्र इच्छा सर्वत्र 
अनन्त रूप में क्रीडा कर रही है । यह इच्छा वस्तुत: किम्ली की 
भी इच्छा नहीं हैं-यहू अभिच्छा की इच्छा अथवा स्वभाव का 
खेल है । यह इच्छा ही मायातीत अभाव है, जिससे अवच्त लीता- 
विलास अनच्तदपों भें प्रकाशित हो रहा है। जब इस अनन्त 
अभाव का उपशम होगा उसी दिन जीव नित्यलीला के बीच भी, 
लीलानीन-साव में विश्वाम परायग्रेया । 


(६५) 


भावराज्य व लीलारहस्य ( क्‌ ) 


श्रीकृष्णतत्व कामतत्त है। कामबीज व कामगायत्री इसका 
स्त्ररूप है । प्रसद्भधतः यह बात पहले भी कुछ कही गई है। शी 
राधा-कृष्ण एक ही तत्त्व के दो पहलू हैं। दोनों में भेद नहीं है 
एवं आत्यन्तिक अभेद भी नहीं कहा जा सकता | इसी कारण 
इसे युगलतत्त्व कह कर वर्णव किया जाता है । एक व बहु, इसकी 
मध्यत्रत्ती अवस्था ही दो हैं। दोनों का आश्रय न कर के एक 
बहुरूप में प्रच्नशित नहीं हो सकता । बहु अवस्था में भेद परि- 
स्फुट रहता है। किन्तु जब यह परिस्फुट भेद अकिक्रान्त हीता है 
तब अभेद के बीच ही समस्त भेद उपसंहत हो जाते हैं। यह 
अवस्था युगल अवस्था है। एक ही तत्त्व के भर्दधाद्ि पुरुष व 
अर्द्धाज्ध ,्रकरति के रूप में प्रकाशित होने पर उसकी एक अवश्य 
कहा जाता है, तथापि वह एक होकर भी दो है। अन्य प्रकार से 
कहे तो बह ठीक दो भी नहीं है, दो होकर भी एक है। जहां 
केवल एक सत्ता है, जहाँ एक के बीच द्वितीय का आभास जाग 
रूक नहों रहता, वहाँ एक स्वयं को भी स्वयं देख नहीं पाता । 
यह बोधहीन जड़त्व की अवस्था हैँ। यह एक सत्ता प्रकाशात्मक 
चित्त्वरूप होने पर भी उसको चेतन नहों कहा जा सक्रता 
क्योंकि वह स्वयं के स्वरूप की स्वयं उपलब्धि नहीं कर सकती 


श्रीकृष्ण-प्रस छू : २०८ 


जहाँ उपलब्धि नहीं वहाँ आनन्द का आस्वादन कहाँ? इसी 
क्रारण महःचैनन्प में एक कला सुधुप्ति का अधिभत्ि होने पर परि- 
ब्छिल्चवावशन: अविमक्त एक सत्ता दो सत्ताओं में परिणन होती 
है । अर्थात्‌ एक सत्ता के बीच ही द्वितीय सत्ता का स्फुरण होता 
है . इसी अवस्था में ग्रानन्द का आस्वादन संभव है । 


उपनिपद्‌ में है--स एकाकी तार्मत स आत्मान॑ द्विघाउकरोत्‌ 
अद्धत पृरपोडभवदद्ध न तारी--इत्यादि। इसमे प्रतीत होता है 
कि एकाकी अर्थात्‌ एक रहने की अवस्था में आनन्द की अनुभूति 
प्रकट नहीं रहती । आनन्द के आस्वादन के किए सूछ एक सत्ता 
स्वयं को विभक्त करके दो सत्ताओं के रूप में परिणत होती है। 
इस दो सत्ताओं में एक पुरुष £ परमथररुष और द्वितीय प्रकृति 
अर्थात्‌ परमा प्रकृति हैं। इन पुरुष व प्रकृति के बीच आत्यच्तिक 
विच्छेद नहीं है। वस्तुतः पुरुष व प्रकरत एक ही स्वरूप के दो 
अंगमात्र हैं। किन्तु ये दोनों अंग परस्पर विरुद्ध हैं। किन्तु विरुद्ध 
होने पर भी एक दुसरे के लिए प्रतीक्षा किया करता है। नहीं तो 
कोई भी पूर्ण नहीं हो सकता । पुरुष अपनी पूर्णता के लिए हो 
प्रकृति से प्राथना ऋरता है एवं प्रकृति अपनी पूर्णता के लिए 
पुरुष से । १रुष से पृथक या रहित प्रकृति अपुर्ण है एवं प्रकृति से 
विलग पुरुष भो अपूर्ण है। इसी कारण ये दोनों वस्तुत: दो नहीं, 
दोनों मिलकर एक हैं। एक अद्ठीड्र है एवं दूसरा उप्तकां 
अवशिष्ठ अर्द्धा'ड्ड है । 


यह जो पुरुष का अथनी तृप्ति या परूर्णता के लिए प्रकृति की 
ओर ईक्षण अथवा प्रकृति की अपनी तृप्ति के लिए पुरुष की ओर 
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ईंक्षण है उसी को काम कहते हैं । यही सृष्ठि का मूल है। यह काम 
त्रमुणातीत मायातीत अत्यन्त शुद्ध दिव्य प्रेम स्वरूप है। 

शाख कहते हूँ कि प्राकृत जगतु में काम की शर्कित रति है। 
अप्राकृत भावजगत्‌ में भी वास्तव में ऐसा ही है। क्योंकि यहाँ 
भी काम की शक्ति रति है। भेद केवक इसो अंश में है कि एक 
प्राकृत एवं तिगुणात्मक है, किन्तु दूधरा अप्राकृत एवं चिगुणा- 
तीत एवं बिश्युद्ध सत््वात्मक है। प्राकृतिक काम व अप्राकृत काम 
मुलत: एक होने पर 'भी कार्यतः विभिन्न हैं। प्राकृतिक काम का 
वेंजन त कर पाने पर अध्ाकृत काम का कोई सनन्‍्धान नहीं पाया 
जाता। अश्राकृत काम स्वच्छ होने पर भी प्राकृत काम जेसी ही 
समस्त वृत्तियाँ उसमें प्रकाशित होती हैं । प्राकृत काम का विरोधी 
ज्ञान है। घुतरां ज्ञान का उदय होने पर अर्थात्‌ ज्ञानहूप अग्नि 
के प्रदीप्त होने पर प्राकृत काम एवं उसका कार्य कुछ भी वर्तमान 
नहीं रहता। इसी कारण शितर के तृतीय नेत्र से उत्पन्न वाक्चि के 
द्वारा प्राकृत काम दग्ध हुआ था। किन्तु अप्राकृत काम व ज्ञान 
इन दोनों में ऐसा सम्बन्ध नहों लक्षित हीता। क्योंकि ज्ञान की 
सविशेष घनीभूत अवस्था ही आनन्द है, उस का नामान्तर 
है अप्राकृत काम | ज्ञान निविशेष, है। किन्तु अप्राकृत काम 
पविशेष है। ज्ञान में सामर्थ्य नहीं है कि अप्राकृत काम के 
दाधघ कर सके | अन्य प्रकार से कहें तो अप्राकृत काम का उदय 
होने पर ज्ञान निष्प्रभ हो जाता है। अप्राकृत काम ही भाषराज्य 
की सारवस्तु है। यही भगवात्‌ की आवन्दमयी नित्यलीला क' 
मल उपादाने काम भस्म हो कर आनन्द अवस्था को प्राप्त होत' 

१४ 
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है। यह केदल प्रोराणिक बात नहीं हू, अध्यात्म-जगतु का एक 

नेगूक सत्य हैं। भगदसी लखिताकी अपाज्ुटरणि से सन्‍्मथ उज्जी- 
वित हो कर पुत्रं: ज्षाकार बारण करता है। यह आकार प्राक्न- 
तिक उपादान से रचित नहीं हाता. इसलिए बह फिर ज्ञानाग्सि 
का दाह्म नहों रहूता। यह जो पस्ाकार काम है, यही अप्राकृत 
नवीन मदन है जिसकी बात तत्त्वज्ञ मर्मग्राही भक्तमण कट्ठा करते हैं। 
श्रीकृष्णतत्व का यही स्वरूप है । सुतरां एक प्रकार से ललिता 
की अपाजुदष्ठि से क्‍्योंक्रि अनज्भ बप्राकृत देह प्राप्त करता है, 
इससे कार्य व कारण की अभेद-विवक्षा में श्रीकृष्ण को भी 
लछितातत्व के साथ अभिन्न समझा जा सकता है। “कदाचिद् 
आद्या लखिता पुंछपा कृष्णविग्नह्! इत्यादि वावय से भी ललिता 
व्‌ कृष्ण का अभेद सिद्ध होता है। ललिता कामेश्बरी तत्त्व हैं। 
सुतरां यह कहना न होगा कि श्रीकृष्णतत्व के साथ उनका 
धर्निष्ठ सम्बन्ध है । श्रीकृष्ण अप्राकृत काम एवं श्रीराधा अप्रा- 
कृत रति हैं । 


कामतत्व के स्फुरण के साथ-साथ ही एक अह्वित बिन्दू दो 
रूपों में परिणत हुआ एवं इस एक के साथ दो का आकुष्य-आक- 
पंक सम्बन्ध स्थापित हुआआ। एकबार एक बिन्दु से दो बिन्‍्दुओं 
फा निर्गम होते लगा और फिर बिन्दु-द्य सद्भंचित हो कर एक 
में लीन होने लगे । यही बिम्दु-विसर्ग का खेल है। बिन्दु ज्ञान है, 
विसर्ग कर्म है। बिन्दु चित्‌ है, विसर्ग आनन्द है । बिन्दु शिव या 
प्रकाश है, विसर्ग शक्ति या विमर्श हैं। ब्रिन्दु-विसर्ग की क्रोडा ही 
काम-कला“पिलास हैं। शाख्र कहता है-- 
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“अह च छाकछितादेवी शाधिका था च कीयते । 

अहं च॒ बासुदेवाख्यो नित्य कामकलछात्मकः ॥| 

सत्ययापित्स्वरूपो5४ह योपिच्चाहं सनातनी । 

अह अ ललकितादेवा एछुखूपा कृष्णधिग्नहा ॥ 
इस से जाना जाता है कि कामकला का जो विलास है वही 
क्षीराधाकृष्ण की शृद्धारक्रीड़ा है। इस क्रीड़ा से ही प्रतिनियत' 
बाष्पोदगम ( प्रश्वास ) की भाँति आनन्द-रस निर्गत हो रहा है । 
एवं वह योग्य आधार को प्लावित कर के सम्नग्न विदव में विस्तीर्ण 
हो रहा है | यह जो कामकला है इस में तोन बिन्दु हैं॥ कारण« 
बिन्दु दो, कार्य-बिन्दु एक । वस्तुतः यह कार्य-बिन्दु ही का रण-बि-दु- 
हय के संघर्ष-जतित आनन्द का उदय या प्रादुर्भाव है। वस्तुतः 

यही ननन्‍द का नन्दन है। 


काम-कला का विलास वस्तुतः अग्नि, सोम एवं रवि इन तीन 
बिन्दुओं की क्रीडा है। अग्नि ऊ््व शक्ति है, किन्तु सोम अधः 
शक्ति है। अग्नि-शिखा के उदगत हो कर चन्द्र-बिन्दू पर भाधात 
करने से यह बिन्द द्रवीभूत होता है। चन्द्रबिन्दु अत्यन्त कठिव है। 
अग्नि के आघात के बिना उस में द्रति नहीं आती | किन्तु जब 
बह गल जाता है तब उस से अमृत का क्षरण होता है व पृथ्वी 
या घरा निर्गत होती है। अग्नि व सोम की जो साम्यावस्था है; उसी का 
नाम काम अथवा रवि है। सुतरां कामरूपी सविता के एक और 
अग्निरूपी ताप है और दूसरी ओर चन्द्रढूपी सुशीतरूता । चन्द्र 
पोडशी कला का तामान्तर है। इसे निष्कलडू शुद्ध चन्द्रबिन्दु 
समझना होग्त । पद्मनदश कलाय प्रतिबिम्बहूप में अग्नि मण्डड 
फ्रे आफार में चक्‍कर काटती रहती हैं। घोडशीकलरू 


श्रीकृष्ण-प्रसड्भध : २१२ 


रूप अमृत-बिल्दु पर अस्निशिखा के आधात करने से जो अमृत-बारा 
मिकलती है कामझपी रवि उसका सर्वप्रथम ऊध्म रश्मि द्वारा 
आहरण करता हैं! बाद में वह निर्गत हो कर अग्निमण्डलस्थ 
पद्चदशकलात्मक चन्द्र में सम्चारित होती है। इन पश्चदश कलाओ 
से अनित्य जगत की सुप्ति होती है। नित्यधाम की सृष्टि षोडशीरूपा 
अमभ्ृत कला से होती है। अमृत कला क्षुब्ध हो कर आनन्दमय 
भावराज्य का गठन करती है । पोड्शीकला कालचक्र के अधीन 
नहीं है, इसलिए स्वभावतः अग्ति या काछ या मृत्यु के अधीन 
नहीं है। किन्तु पद्चदश कला स्वरूपत: चन्द्रकला होने पर भी 
कालराज्य के अन्तर्गत है एवं अग्नि वा मृत्यु के अधान है। अत- 
एवं पद्मदश कला से श्रनित्य राज्य में जो देह रचित होते हैं, मृत्यु 
ही उनका पर्यवसान है । क्योंकि यर्याप इन सब देहों का भी 
उपादान सोलह कला # तथापि वे सोम को अमृत कला नहीं है। 
इसी कारण भृत्युरूप भ्रग्नि द्वारा उत्तका पर्यवसान होता है । 


क्षस्ति दो प्रकार का है, एक कालाश्नि, दूसरा ज्ञानाग्नि। 
प्राकृत देह दोनों हो प्रकार के अग्नि से दग्घ हो जाता है । अवश्य 
ही कालारिति द्वारा दष्च होने पर उक्षका पुनरुत्थान होता है। 
इसी कारण संसार की निवक्ति नहीं होती । क्योंकि काल बीज का 
नाश नहों कर पाता, इसी से इस अवशिष्ठट बीज से अभिनव देह 
की उत्तत्ति होती है। किन्तु यह देह ज्ञानाग्ति द्वारा दम होने 
पर निर्बीज होता है, क्योंकि ज्ञानरूपी अग्नि बीज को भी दग्धकर 
देता है। इसी कारण ज्ञान के फलस्वरूप विदेह अवस्था प्राप्त 
करने पर पुनः संसार में छोटना मह्टीं होता । 
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किन्तु जो देह सोम की अमृत-कला द्वारा रचित है, उसका 
कोई भी अग्नि स्पर्श नहीं कर सकता--कालाग्नि भी नहीं, 
जानाग्नि भी नहीं । यह देह भागवती तनु के नाम से प्रसिद्ध है । 
भगवान्‌, उनके पार्षद भक्तगण, नित्य-भण्डल--ये स्व ही इस 
प्रकार के देह-युक्त हैं। जो भक्ति-साधना के फलस्वरूप भावराज्य 
में प्रवेश करते हैं वे भी इसी प्रकार का देह प्राप्त करते हैं । इस देह 
में अग्नि-स्पर्श न होने से वहु नित्य निविकार है। वह यृत्यु के 
अतीत एवं जरा से रहित है। 


पहले जिस अग्नि एवं सोम के मिलतन-जनित अमृतखस्रोत की 
बात कही गई है, वही श्रीराधा-कृष्ण के सिलन-जनित रस-प्रवाह 
का नामान्तर है। भावराज्य में प्रविश्न भक्तमण इस रसमय देह 
को ही प्राप्त करते हैं, जो नित्य अम्ृतकलामय है। इस देह की 
सोमकला का कभी क्षय नहीं होता, ( क्योंकि बहु कालरूप अग्नि 
के अधिकार के बाहर है ) यौवन के बाद की कोई अबस्यथा 
उसको स्पर्श नहीं करती | अभिनय के प्रयोजन के अनुरोध से किसी 
भी प्रकार के रूप का आविर्भाव हो सकता है, तथापि ये सब 
रूप आवरणमात्र हैं। मूल रूप जरा-विकार-रहित है। भाव- 
जगत में विभिन्न प्रकार के भावों का सन्निवेश है, सुतर्स भावानु- 
रूप देह भी विद्यमान है । किन्तु सन्नी भावों की परित्तभाप्नि मधुर 
भाव में है। इस मधुर-भाव की लीला ही ब्रजलीला है। 
वस्तुतः: मधुर-भाव को केन्द्र में रखकर अन्यान्य समस्त भाव 
उसके चारों श्रौर स्थित होते हैं। साधक किसी भी भाव मे 
अवस्थित क्‍यों न हो, उसे चरम अवस्था में मधुर-भाव 
का आश्रय लेना ही होगा । क्योंकि प्रकृति हुए बिना प्रकृति की 
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छीछा का आस्वादन नहीं किया जा सकता; यद्यपि भाव-मांत्र ही 
स्वभाव होने के कास्ण पकुनि के ही अन्तर्गत हैं, तथापि मधुर से 
अतिरिक्त क्षत्यात्य भावों में पुर्यकार के किश्वित आभाश्न की 
एप दर्नमान है | एसी कारण मधुर भाव ही हस्तुत: चरम भाव 
! यह मधु र भाव प्राप्त कर क्षेने पर भगवातु को भाँति सिद्ध- 
भक्त की भी अशोर-पर्यम्त आयु अभिव्यक्त होती हैँ। स्थूल शृष्ठि से 
आयु का निरूपण काछ के अधोन होते से सर्चत्र प्रसिद्ध है। किन्तु 
नित्य-घाम में काल की क्रिया न होने के कारण बहाँ को आयु 
कालाधीन नहीं है । वह काल के विकास के अधीन है। बाल्य, 
पौगण्ड, कैशोर प्रभृति अवस्थायं कला के ही विभिन्न प्रकार के 
विकाप्त की अवस्थाये हैं। कला का पूर्ण विकास होने पर षोडशी 
की अभिव्यक्ति होती है! यही ललिता हैं। यही राधा हैं। वस्तुतः 
यही कृष्ण-तत्त्व है । 

पुगल तत्व को उपलब्य बनाकर क्रामकछा का किश्वित्‌ 
विश्लेषण यहाँ अप्रासझजिक न होगा। इस विश्लेषण में अग्नि, सोम 
वे रसि इन तील किन्‍्दुओं की ही स्वरूपगत व क्रियागत मीमांसा 
है । तीन बिच्दुओं में एक अग्निस्वरूप है, दूसरा सोमस्वरूप एवं 
तृतीय बिन्दु रविस्वरूप है--इसका नाम काम या संयुक्त बिन्दु है। 
इसके दो अंश अग्निरुप से एवं सोमरूप से प्रकाशित रहते हैं । 
कोई-कोई इन दोनों बिन्दुओं को चरुद्र व सूर्य के रूप में भी ग्रहण 
किया करते हैं। ये दोनों हुक्ल व रक्त बिन्दुओं के नाम से प्रसिद्ध 
हैं। इस दृष्टि के अनुसार तृतीय बिन्दु अग्नि-स्थानीय है। इस 
प्रकार विभिन्‍न घारापओं में तत्त्व-विन्यात्त हो सकता है। हाँ, यह 
अवश्य स्मरण रखना होगा कि चद्ध की सोलह कछा हँ--ये कछा 


८ पु 
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फा नेशिष्य्य पोर्शी में भी विद्यमान रहता है। ग्र्थात जो पंचमी 

हैं, जो दक्षमी हैं वह दशमी होकर भी पोइशी एवं पोडशी होकर 
भो दशमी हैं। यह भेद या पश्चदश कलानों का अनन्त वैजिश्य 
डिशी का अटल सत्ता में विद्यमान रहता है! 


देहमात्र ही चम्द्रकला री उद्भुत है। यह चन्द्रकला पद्चदश- 
कंछा-छप हो था पोडशी-कलारूप हो उससे कुछ आता-जाता 
नहों । पश्चदश-कला से जो स्वछवय प्रकट होता है, उसकी नित्यता 
आपेक्षिक है। क्योंकि यह देह मृत्यु पर जय नहीं पा सकता । 
चरमावस्था में मृत्युरूपी अग्नि जब समग्र रस का शोषण कर 
लेता है तब वेहपात होता हैं। वैल के अभाव में जैसे दीप बु 
जाता है, दोक उसी प्रकार सोमकला के अभाव में देदहस्थिति 
खण्पित हो जाती है। यही मृत्य की जय है। इस शअ्रवस्था की 
पूर्ण-परिणति महामृत्यु अथवा विदेज़-कैबल्य हैं । 


किस्तु स्मरण रखता होगा कि यह देह प्राकृत देह है। यह 
कितना ही शुद्ध हा इसका प्राक्षृतत्व नहीं उठता । इस कारण 
महामृत्य में हसका पर्यवसान हो जाता है। किम्तु जो देह षीडशी 
कला में उदभन होता है, वह बन्द्व देह हैं। यह देह स्वभाव 
के अनुसार कितनी भी कलछाओं का प्रतीत वयों न हो. बह वस्तुतः 
पोडशी है। अर्नि इस देह का जय नहीं कर सकता । अर्थात्‌ 
इसका शोपण करके इसे रफ्हीन नहों बना सकता । इस प्रसज में 
यह स्मरण रखता होगा कि प्रथम आविर्भाव के वाद यह विशुद्ध 
देह भी अग्नि द्वारा आक्रान्त हो जाता है। पुनः पुनः अखि के 
आक्रमण के फलस्वरूप एक ओर जैसे परिमित शोषण-कारिणी 
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अग्निशक्ति ज्ञीण हो जाती है, दूसरी ओर उसी प्रकार रसमय 
देह का क्रमविकास सिद्ध होता रहता है। इस क्रमविकास के 
फलस्वरूप कालारि्नि के क्षीण हो जाने के बाद अमृत कला ही 
शुद्ध विद्यमान रहती है। यही साकार सिद्धि अथवा भागवतती 
तनु का पृर्णतालाभ है | इस अवस्था के बाद फिर क्रमविकास 
नहीं है, क्‍योंकि यह घोडशी कला का ही आत्मस्फुरण है, यद्यपि 
यह स्फुरण कहीं एक कला के रूप से, कहीं पाँच कला के रूप से, 
कहीं दस या बारह कलाओं के रूप से आत्मप्रकाश करता है। 
प्राकृत देह में सोमांश का क्षय होने पर ही अग्नि की पूर्णक्रिया 
उपलब्ध होती है, एवं उसके फलस्वरूप देह व देहबीज के विनए 
होने प्र निराकार स्थिति का उदय होता है। दूसरी ओर 
अप्राकृत देह में अग्नि के अंश का ज्ञय हो जाने पर अनन्त 
अमिश्र सोमकला ही विद्यमान रहती है । इस अवस्था में नित्य- 
सिद्ध साकार भाव का सफूरण हुआ करता हे। 


कहना न होगा, समग्र भावराज्य इस प्रकार अनन्त नित्य 
आकार के द्वारा गठित है। ये सोमऋलाय पूर्ण साकारपिण्ड हैं, 
अग्निजयी हैं, अतः महाप्रलय में भी ये विषष्ठ नही होतीं । 

काम कला-तत्त्व के प्रसद्ध में प्रस्ति, सोम एबं रवि ये तीर 
बिन्दु एवं चित्कला या हाई कला विशेषरप से आालोच्य हैं । 

रवि अथवा ऊध्वंबिन्दूु अधःस्थित चन्द्र व अग्निरूष अर्थात 
शुक्ल व रक्तरूप बिन्दृद्यय की नित्ययुक्त अवस्था है। कामिनीतर्ः 
में ऊर्ष्व बिन्दु मुखरूप से एवं अधः-बिन्दुद्यय स्तनयुगलरूप हे 
कह्पित होते हैं । कहना न होगा, ऊर्ध्वविन्दु से ही समग्र मस्तक 
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की रचना होती है । उसी प्रकार अधविन्दु-हय से कण्ठ से साभि- 
पर्धन्त देह-मंश मनि्मिलस डोदा हैं। जिसका हाड कला था चित्कला 
बह कर फःलेल किया गया, बढ़ विकोणात्मक योनि छा प्रति- 
झपक है । उससे नमामि का विम्नांश रखित हुआ करता हैं। इस 
पुकार कामिनी तत्य अथवा रुणलियी शक्ति साकार भाव से 
योगी के व्यावनयोच्वर इआ करती हैं। इस कामिनी तत्त्व के 
बभिनिवेश-वशत: साधक प्रकृति-भावापनत होकर कामतत्त्व 
को आपस करने में समर्थ होना है। 


आ एवं ह' इन दोनों के समाहार से बिन्दु के सहयोग से 
अहंभाव का स्फुरण हुआ करता है। यह अहंभाव ही मलीभृत 
कामतत्व है । यही अप्राकृत नवीन मदत है । 'अ' घर्णमाला का 
का आदि है और 'ह' वर्णमाला के अन्त में है, दोनों के समाहार 
से समग्र वर्णमाला ही झोनिन हो रही है । अर प्रकाशात्मक परस 
श्लिव है एवं 'ह विभर्शरूपा पराशक्ति है, दोनों का भाव अथवा 
नित्यमुक्त भाव सिद्ध हो रहा है | इसी को युगछमिलन कहते हैं । 
सुवरां जिसको अहंभाव कहा जाता हैं, वही नित्यसिद्ध श्रीराधा- 
कृष्ण का युगल स्वरूप है । स्मरण रखना होगा कि अ जिस 
प्रकार शुद्ध चित स्वरूप है, 'ह' उसी प्रकार शुद्ध चित्कला वा 
हाई कला है। ह' आघा है एवं यह आधा ही राधा हैं, जो 
अ' को आशय करके बिन्दु के साथ अभिन्न-हूप से या मसिलितहूप 
से प्रकाशित हो रही हैं । 

सुतरां अब हू अर्थात्‌ बिन्दु व विसर्ग, यही सृष्टि को 
आदिम रसली का का अन्तरज़ु स्वरूप है । अव्यक्तावस्था से जब 
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अचित्त्य रूप से कल्ला का उन्मेष होता है, तब सर्वप्रथम चिदरभाव 
का स्फूरण होता है। अन्यान्य भाव उस के परवर्त्ती हैं। इस 
चित भाव का द्योतक अनुत्तर या 'अ'” है। इस के पश्चात क्रमशः 
अर्थात्‌ उत्तरोत्तर सब कलाओं की स्फृत्ति होते-होते बाद में अच्त- 
मंख प्रवाह उपस्थित होता है। इस के फलस्वरूप समस्त मातृका- 
वर्ग की अभिव्यक्ति के पश्चात सम्प्रसारण का अवसार होने पर, 
सड्भीचभाव के निष्पन्न होनेपर बिन्दु में स्थितिलाम होता है। 
बिन्दु से विसर्ग एवं विसर्ग से पुनः बिन्दु । इसी का नाम 'भह! 
है। यही काम-तत्व है । जिसे काम कहते हैं, उसी की प्रेम या 
आनन्द कहा जाता है। इस का रहस्य क्रमशः समभा जा 
सकेगा | 
पशुभाव, वीरभाव व दिव्यभाव--जाध्यात्मिक क्रमविकास में 
इन भावों का परिचय भआागमशास्त्र में प्राप्त होता है। पशुभाव 
अतिक्रान्त न हीने तक वीरभाव का उदय नहीं होता। बीरभाव 
का भेद न होने तक दिव्यभाव का आविर्भाव नहीं हो सकता | 
पु कृत्रिम नियम के अधीन है, किन्तु जिस का पशुत्व हृर हो 
गया है उस के लिए किसी नियम का बन्धन आवश्यक नहीं होता | 
वह स्वभाव के प्रवाह में आत्मसमर्पण कर देता है। अभिमान- 
मूलक कोई भी कर्म उस के द्वारा अनुष्ठित वहीं होता। पशु 
अवस्था में शक्ति का विकास नहीं रहता, अर्थात्‌ शंक्ति निद्वित 
रहती है। वस्तुतः कुण्डलिनी श्षक्ति की निद्वितावस्था ही पशुत्व 
है। कुण्डलिनी * शक्ति का पूर्ण जागरण दिव्यभाव या भावातीत 
है। इसी का दूसरा नाम महाचेतन्य या शिवत्व है। पक्ु को शिउ 
होने के लिए वीर या मनुष्य भाव का ग्रहण करना ही होगा ' 
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इसी कारण जब सकर बीरभाव का खेल पुरा ने हो तब तक 
शिव लव की. अभिव्यक्ति बहत दृश की बात हैं। शक्ति का विक्रास 
सिद्ध होने पर पद्ष किर नहीं रह सकता, उसे दूसरा रूप ग्रह 
करता हो होगा। शक्ति के जागरण से हुआ यह छपान्तर ही 
मनु/्यभाव या वीरभाव है। पशुभाव में शक्ति का विकास नहीं 
होता, ग्रत: वह जड़त्व का ही नामानन्‍तर है । दिक्र्य था शिवभाव 
में शक्ति का विकास पूर्णतया सिद्ध होता है, इसी कारण यह 
अवस्या विशुद्ध रूप में बाणित होती है। इस की मध्यवर्त्ती जो 
अवस्था हूं बह सुप्ति व जागरण की अन्तरालू-दक्शा है। पशु अवस्था 
में चैतन्य-शक्ति का विकास न रहने से कर्म में अधिकार रहता है। 
यधथाविश्वि कर्म करते-करते पशुत्त कंठ जाता है। यह वस्तुतः 
शक्ति के उन्मेष के फलस्वरूप होता हैँ । वीरभाव में जाग्रव शक्ति 
के साथ अच्तरजड् रूप से संघर्ष खलता रहता हैँं। इस संघर्ष के 
फलस्वरूप क्रमशः वीरभाव दिव्यभाव में परिणत होता है । जाग्रत्‌ 
चैतन्प-शक्ति के साध-साव चैतन्य के साथ अधविताशुत आनन्द- 
दक्ति भी जाग उटनी # एबं क्रीडा करती रहती है। यह खेल 
मनुष्य के साथ उपत्त के भाव की क्ोड़ा है--यही भावजगतु का 
वेश है।यह स्वभाव की कीड़ा ही वीरभाव की उपासना है। 
इस उपासता में अग्रतर होने पर आभासमय द्वेतमाव व युयरृभाव 
भी परम अद्वेत भाव में पर्यव्ित होता है | 

बिन्दु की ऊर्ध्व गति सिद्ध न होने पर्यन्त पशुभाव सम्पूर्ण 
प्रकार से अस्तम््तित नहीं होता । सुतरां समता होगा कि एक- 
मात्र ऊध्वरेता ही प्रकरृत वोर है। वीरभाव में जाग्रत शक्ति का 
सजुलाभ हुआ करता है. अन्तिम अवस्था में यही युगल लीला मे 
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पर्यवरसित होता है। किन्तु भावराज्य का संघर्षण जितना अधिक 
होता रहता है, उतना ही साथक का अन्तःसत्व अभिव्यक्त होकर 
किसी न किसी भाव के रंग में रंजित होता रहता है। वीरभाव 
का ऋरमविकास होते-होते युमलभाव के कट जाने पर एक अद्वेत 
सत्ता ही रह जाती है। जब तक यह अद्वेत सत्ता पूर्णपुरुष के 
रूप में परिणत नहीं होती तब तक यह असम्पूर्ण है, एवं अपूर्ण 
होने से यह नियति के भ्रधीन रहती है। यह अवस्था अहित होने 
होने पर भी इसमें स्वातन्त्य का विक्रास नहीं रहता । किन्तु 
स्वातन्ध्य का घिकास न होने पर्यन्त इसे पूर्णत्व एवं महाचेतन्य 
नहीं कहा जा सकता। प्रथम अवस्था दिव्यभाव है, ट्वितीय 
भावातीत है। 


सुतरां यह कहना न होगा कि भावराज्य की एवं महाभाव 
की लीला मायिक जगत की पाशविक छलीछा नहीं है । क्योंकि 
पशुत्व निवृत्त न होने तक अर्थात्‌ चित्शक्ति का विकास न होने 
पर्यन्त स्वभाव के राज्य में प्रवेश-लाभ नहों होता। भावराज्य की 
लीला चित्शक्ति की जाग्रत्‌ अवस्था में होती है, चित्शक्ति की 
अमुन्मेष अवस्था में नहीं, एवं लीलातीत पूर्ण चैतन्य अवस्था में 
भी नहीं । विसर्गशक्ति विभिन्न है, अत: इस लीला में चेतन्य 
निहित रहता है। किन्तु विसर्गशक्ति के कितने भी भेद हों, वे 
चरम अवस्था में बिनद में लीन हो जाते हैं। तब लोला का 
उपसंहार होता है। इस लीला के उपसंहार के साथ-साथ ई 
लीलातीत आत्मचेतन्य स्वयं को प्रकट करता है। यह चैतत्ण 
प्रकाश के द्वारा ही अह' रूप होता है। 


श्रीकृष्णअसझ् : २२२ 


हि 


लीला का चन्‍्म उत्कर्प शंगार-लोला में हैं, उसका पूर्ण- 
विक्रास्त रासकीला में होता है । रामलील! में एक बहिरंग व एक 
अपसतरखस जाग है। जा रासलोदा का बहिसंग है. उसमें प्रत्येक 
प्रकृति के साथ इस प्रकृति के भोक्ता व अधिप्ताता रूपी पुरुष 
का युगल-मिलन हुआ करता है। किन्तु रासलीला का 
जी भाष्यन्तरीण भाग हे, उसमें अनन्त प्रवृतियों में से प्रश्येक एक- 
परमा प्रकृति के रूप में स्फूट होती है एवं प्रकृति से जागरण 
के साथ ही साथ परम पुरुष भी तदनुरूप भाव से उससे 
मिलित होते हैं। वीर की अनादिकाल की तृष्णा इसी एक 
महामिक्लनन में परम तृप्ति पाती है। युनन्युगान्तर में एवं 
अनन्त रूपों में से होकर जो मसिलनाकाइक्षा वीर के हृदय 
में ज्ञात या अज्ञात रूप से सशम्ित हो रही थी, रास-मिलन में 
उम्रकी पूर्ण निवृत्ति सिद्ध होती है। इस महामिलन के द्वारा 
ही भ्रद्ेत ब्रह्म में प्रवेश होता हैं । 

प्राकृत जीव पश्चुत्त का परिदह्वार करके भाव राज्य में प्रविष्ठ होकर 

एवं भाव का विकास करते-करते प्रेम एवं प्रम की विभिन्न विल्ास« 
भयोी अवस्था को प्राप्त होकर पिद्धि के पहले क्षण में भगवानु 
के साथ मिलन में आहुत होता हैँ। कहता न होगा, साधु में प्रवेश 
न होने तक पहु सम्भव नहीं होता । यहू बह्तिरंग लीला तभी 
अन्तरंग निकुझ॒लीछा का आकार घारण करतो है, जब खशड 
प्रकदि महाप्रकत्तिहपिणो होकर परम पुरुष के साथ भिलित 
होने को उच्चत होती है । 

इस महामिलन के अनेक रहस्य हैं। क्योंकि एक' ओर जैसे 
प्रकति आत्मसमर्पण करते-करते क्रमश' क्षीण होती रहती है एव 
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पुरुष को पुष्ठ करती हे, दूसरी ओर ठीक उसी प्रकार पुरुष 
आत्मसमभर्पण के फलस्वरूप क्रमशः अव्यक्त होकर प्रकृति को पुष्ठ 
किया करता हैं। 


एक अवस्था में प्रकृति क्रश: पुरुषरूप में परिणत होती है 
एवं अन्त में एकमात्र पुरुष ही वर्तमान रहता हैँ। यह पुरुष-रूप मे 
साकार भद्वेत स्थिति है। दूसरी ओर पुरुष क्रमशः प्रकृति-रूप मे 
परिणत होकर अन्त में एकमात्र प्रकृति की स्थापना करता है। 
तब प्रकृति के अतिरिक्त और कुछ नहीं रहता । यह प्रकृति-रूप 
में साकार अद्ठैत स्थिति है। इस प्रकार का अद्वेतभाव युगपत्‌ 
अथवा क्रमश: सम्पन्न हो सकता है। इसके सिद्ध हो जाने पर 
पुरुष व प्रकृति का महाश्तामरस्य संघटित होता है। वही यथार्थ 
अद्दैतावस्था है । युगल अवस्था से अद्वेत आत्मस्वरूप में स्थिति 
होने पर्यन्त आत्मरमण की विभिन्‍न प्रकार की अवस्थायें वर्तमान 
है। ये सब ही निकुझ-लीला के अन्तर्गत हैं। इनके बीच भी 
समरत, विषमरत. प्रभुति विभिन्‍न प्रकार की अवस्थाएं हैं, एवं 
तदनुसार रसाभिव्यक्ति में सूक्ष्म क्रममेद भी है। यहाँ वह 
ग्रालोच्य नहीं है । 


प्राकृत काम के घिगलित न होने तक रासछीला में योगदान 
नहीं किया जाता । रोसलीला तो दूर को बात है, भावजगतु की 
किसी छीला में ही प्रवेश नहीं पाया जाता, यहाँ तक कि वास्त- 
विक्क रूप से भाव-जगत्‌ में भी प्रवेश नहीं किया जा सकता 
क्योंकि प्राकुंव काम पेशविक अवस्था है एवं स्वभाव का खेल 
पशुत्व के गतीत है। शक्ति भर्थात्‌ चित्शक्ति के उन्मेष प्राप्तर 


हू 
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होने तक काम का प्रभाव विद्यमान रहता है । ब्रह्माण्ड के झन्त- 
भूत किसी स्थान पथ चित्वाक्ति का उन्सेष सहों है--जों है वहु 
मायाशक्ति का विशास है। मायाशक्ति के राज्य में काम का सर्वथा 
परिहार महीं क्रिया जा सकता । इस कारण ऊध्वंत्तम लोक एवं 
सम्पज्ञात समाधि की ऊर्व्वततम अवस्था में बीज रूप से काम सत्ता 
विद्यमान रहती है। किन्तु अपाकत जगत्‌ का विकास भावभय 
हैं । अग्राकल जयत्‌ में काम, कर्म, अविद्या व पग्रहद्धा।र सब ही 
विलुपत है। वहाँ एकमात्र स्वभाव ही कीड़ा किया करता है | थदि 
प्रीराषा को चित्शक्ति का प्रतीक कहें तो राधा के संग के कारण 
श्रीकृष्ण में प्राकत काम नहों आ सकता, यहू स्प्ठ ही समझा 
जा सबाता है। इसी कारण श्रीराघा-युक्त कृष्ण ही मदन-मोहन 
बाहजऊाते हैं | राघा-रहित कृष्ण विश्वचिभोहन होते हुंए भी 
प्राक्नन काम के अधीन हैं। इससे पसझा जा सकेगा कि राधा- 
बॉजित कृष्ण भावराज्य की वस्तु नहीं हैँ । वे प्राकृतिक देवविशेष 
हैं। राघा था महामाव के क्रमशः क्रृष्ण में आत्मविसर्जन 
करने पर अन्त में जो. अकेला कृष्णभाव अवशिष्ठ रहता है वहू 
राधा-रहित अवस्था नहीं तैँ। क्योंकि राधा उस समय श्रीकृष्ण 
के स्वख्प के ही अन्तर्गत है। वच्तुतः ये कृष्ण ही अग्राकृत काम- 


स्वरूप हैं। इसका बीज ही कामबीज है | 


(७) 


भावरज्य व ढीलारहरुय (ख) 


नित्यलीला में देशकाल एवं कार्य-कारण-भाव लोकोत्तर 
रूप से गृहीत हुआ करता है। वस्तुतः यह देश हमारे परिचित 
देश से विलक्षण है। इस अवस्था में काल भी स्तम्भित हो जाता 
है। तब जिस काल का अनुभव होता है वह भगवानु की नित्य- 
क्रीडा में सहचर है, प्राकृतिक जमत्‌ में परिणाभ लानेवाला काल 
नहीं है। कार्यका रणभाव के विषय में भी यही एक बात है। 

दर्पण में कोई वस्तु प्रतिबिम्बित होने पर जैसे ठीक उसी वस्तु 
का प्रतिरूपक देखने में आता है अथच दर्पण इन वस्तुओं के 
द्वारा विन्‍्दु-मात्र भी विचलित नहों होता, ठीक उसी प्रकार शुद्ध 
चैनम्य के निलिप होने के कारण उसमें जागतिक सत्ता का ठोक 
ठीक प्रतिबिम्ब पड़ता है। किन्‍्त इन सब प्रतिबिम्धों के द्वारा 
चैतन्य की शुद्धता रघख्चभात् भी न्यून नहीं होती । भाकाश जैसे 
अचल होते हुए भी निखिल वस्तुओं में अनुप्रविष्ठ है-केवल यही 
नहीं, प्रत्येक वस्तु के साथ तावात्म्य-स्म्पन्न है--शुद्ध चैतन्य भी 
ठीक ऐसा ही है! शुद्ध चैतन्य एक होने पर भी उसमें अनन्त 
भावों की स्वरूपयोग्यता वर्तमान है। वस्तुतः क्रियाशक्ति के 
उन्मेष के समय देखा जाता है कि एक अखण्ड शुद्ध चेतन्य ही 
विभिन्न आकारों व विभिन्न वर्णों पे अनुरज्षित होकर शोभायमार 


है | तादात्म्य॑-सम्बन्ध के कारण जब व जहाँ जिस किसी भी रूप 
१५ 


रु. ० | (० 


हट 


पसू उ 0 या 


स् काड 
ब्ञ ग्प्गी की डे 


किक 


द हु बजा 


जज 
“हम सं 


ब फ ७. का 


है पा 
॥ आय 
री] ६ 24 


जकमजुन बंधन ०.०. 
कह 


फ्झे 


जीच्डफ जार 
न्‍ 


शीक्षषण-प्रस पक : २२६ 


का आविभभाज क्यों त हो, बंहू वस्तूत: एुद्ध असस्यसन्ता में निच्यों 
दित भात्र से वाल हे! जो पूर्वस्धति से बलजिन ह्रोकर इतस्तत 
शाह के ४ हटा ट्रा ही 5 6 

थ ह(पए भाप लम्बन करने 


४ अपर हद चउनन्य हाँ अनत्त 


का साजिश हू अख्यान 
सिगज्ञएर शाला आम | | मित्र न्झः 


पक पक आग रत 
ग्राकारों में स्करि|त हो रहा मे । मे सब आाकार-- जिन्हें जीव 
को नित्यलीछा । गज में ्गः 
ग्रहण करता होता हैं--रसके उद्दबोध में सहायता देते हैं। 
अभिनय वी आवश्यकता स्सकी अभिवर्याक्त के लिए ही है। 
किन्तु अभिनप्र करते के लिए अभिनेशा की ऋूमिका ग्रहण करनी 
होती है। ये भुमिकाय अनादिकाल से ही नित्यरिद्ध रूप से बर्त- 
मान हैं। झुतरं भूमिका के बिना रसोदबोच नहीं को सकता। 
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वार्सवितश्गशाव ऋष्पितल होते पर "मी उससें एक सत्य है, 
जो जकल्वत मड़ासत्य के ही अल्र्गत हे । नित्यदीला का निके- 
तन चन्द्र व हर्थ के आलोक ह आलोकित नहीं होता । उससे 
दिनल्‍रात्रि का कोई भेद नहों है। बह स्वसंहकाश चेतन्यस्वरूप 
ज्योतिर्भभ शण्घ है । 


नित्यछीला के अन्तर्गत बेचित्य मासिक भेद नहीं हैँ! माया 
अथवा जड़-शक्ति के प्रभाव से जो भेद व 'भंदज्ञान प्तलतन्‍्न होता 
है वह सच ही भेद है, किसत्‌ मायातीत स्वरूप-चैतन्य में भेद 
भी बहीं रहता एवं भेवज्ञान भी नहीं रहुता + यह अद्वेतावस्था 
है। किन्तु जब इस शुद्ध चेतन्य में चित शक्ति के प्रभाव से 
रस।स्वादत के अनुरूप अनस्त लोलामय वैखधित्प आविर्भत 
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होता हैं तब वर्णन में यह सब वैचित्य भेदरूप से प्रतिषादित 
होने पर भी पारमाथिक दृष्टि से भेद में नहीं गिना जा सकता, 
क्योकि मायातीत अवस्था में जड़त्व च रहने से वास्तव में भेद 
भी नहीं रहता । किन्तु प्रश्न हो सकता है कि जहाँ भेद नहीों 
है, ब्हाँ वैचित्य कैसे सिद्ध होगा ? वैचिश्य भेद को भाँति प्रतोय- 
मात्र होने पर भी भेदात्मक नहीं है। भगवतृ-स्वरूप में जो 
अनिन्‍न्त्यशक्ति नित्यसिद्ध रूप से स्वीकृत है एवं जो उनके स्वरूप 
से अभिन्न है, उस्ती के प्रभाव से वैचित्य का उदय होता है। 
इस अचिस्त्यर्शक्ति को कोई-कोई 'विशेष' नाम देते हैं । इक्त शक्ति 
का ऐपा ही माहात्म्य है कि वस्तु अपने स्वरूप में अक्षुण्ण रहती 
हुई भी इस शक्ति के प्रभाव से क्षुण्णवत्‌ प्रतीत होती है, एवं 
एक रहुती हुई भी अनेक के सम्तान प्रतीलि-गोचर होती है। 
स्वरूपगत एकत्व के आवृत हुए बिना जिस वैचित््य का उद्भव 
होता है उसे भेद नहीं कहा जा सकता। इस वैचित्र्य का निर्देश 
करते के लिए पेष्णवों मे विशेष नाम से एक पारिभाषिक 
सज्ञा बनाई है। 
'सदामावेडपि भेदकाय निर्वाहकों विशेष: ।” 

वस्‍्तुत: यह भगवान्‌ की अचिन्त्य शक्ति का ही नामान्तर 
है । भगवान शदूराचार्य ते अपने एक स्तोत्र में लिखा है-- 
'सत्यपि भेदापगमे नाथ तबाह ने मामकीनस्त्वम । इसका 
तात्पर्य यही है कि जीवात्मा व परमात्मा का पारस्परिक भेद 
दूर हो जाने पर भी दोनों के बीच वेशिष्ट्य विद्यमान रहता है 
जिसके प्रभाव से परमात्मा को लक्ष्य करके आत्मा मैं तुम्हार 
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हैं यह बात कह सकता है, किस्तु तुम भेरें हो! यह बात नहीं 
कह सकता । शेद्ापगम के बाद भी यह बिलक्षणता बस्तुतः 
साया अथवा अविश्या के कारण से नहीं है, किन्तु अन्य किसी 
अभधिम्त्य कारण से है । इससे गह प्रकट होता है कि भेदातीत 
अवस्था में भी वेनित्र्य रह सकता है। वस्तुत: एक अखण्ड 
अद्ेत सत्ता के बीच वैचित्य है। यह सर्वादिसिद्ध है। यह 
वेचित्य सजातोय, विजातोीय अथवा स्वगंत भेद के अन्तर्गत 
नहीं--पह कहना न होगा । 


अनुत्तर प्रकाशमय परमेश्वर की स्वरूपभूता एक परमभा 
शक्ति है; इसी का नाम स्वातन्तथ्य है। यह स्वरूप से अभिन्न 
अधच क्रिया-विर्वाहक होने से शक्ति-पद-वाच्य है। यह वस्तुतः 
इुज्छा नहीं है, तब भी लोकिक भाषा में समझने के लिए इसे 
(्छडा' के सिवाय अन्य किसी नाम से कहा भी नहीं जा सकता | 
इस अनुत्तर प्रकादा का नाम बिन्दु है, एवं यह स्वासन्व्यरूपा 
इच्छा अध्यक्तावस्था में विधयहीन एवं आश्रयशून स्वरूप के 
साथ अभिन्न होने पर भी अभिव्यक्तायस्था में संविषयक 
प्रतीत होती है। इस इच्छा का जो विषय है वही विसर्ग है। 
इस इच्छा की दो अवस्थायें हैं;--एक विप्तर्गहीन शुद्ध बिन्‍्दू 
अवस्था है--यहीं इच्छा का श्रव्यक्तावस्था है। दूसरी विसर्गों- 
न्शुख अथवा विसर्गात्मक अवस्था है । 


विसर्गहीन इच्छा--प्रसुप्त भुजगाकार श्षक्त कुण्डलिनी के 
नाम से वर्णित होती है। यह इच्छा ही पराशक्ति है। किसी- 
किसी स्थान पर इसे सप्तदशी कजा भी कहा जाता है ! यह 
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सप्रदरशी कला मिंत्योदित एवं स्वयंप्रकाश है! षोडश कलायें 
निरच्तर इसी के द्वारा भाप्यायित हो रही हैं, क्योंकि सुर्यरश्मि 
के द्वारा निरन्तर पतच्चदश कलाएं शोषित होने के कारण क्षयप्राप्त 
होती हैं, इसीलिए षोडशी कला निरन्तर अमृतवर्षण के द्वारा 
इस क्षय का आपुरण किया करती है। सप्रदशी अनन्त के 
भाण्डार से सर्वदा ही षोडशी को पूर्ण बनाये रखती है। इस 
कारण एक प्रकार से षोडशी बसप्रदरशी दोनों ही अमा कला 
हैं, इसमें सनन्‍्देह नहीं है। इच्छार्शक्त अव्यक्तावस्था से व्यक्त 
अवस्था में अवतीर्ण होते ही विश्र्गन-यदवाच्य हो जाती है । 
अर्थात्‌ इच्छा की चुब्ध अवस्था ही विसर्ग है अथवा विसर्श 
का क्ञोभ दूर हुवने पर उसीका नाम बिन्दु है। पर व अपर 
भेद से विसर्ग दो प्रकार का है। पर विसर्ग आनन्दात्मक है 
एवं अपर विर्ग क्रियात्मक है। पहला बाला अनुत्तर की 
प्रावस्था अर्थात्‌ 'अ' कार है एवं दूसरा वाला स्थुलता की परा- 
काप्ठा अर्थात्‌ है कार है। आचार्य-गण जिसका विसर्जनीय' 
कह कर लिदेश करते हैं, उसका स्वरूप इसी कारण दो बिन्दुओं 
द्वारा गठित होता है। ये दो बिन्दु परविसर्ग एवं अपरविसर्ग 
इन दोनों के योतक हैं | महाबिन्दु की स्वरूपभूता स्वातन्त्यक्क्ति 
बहिरुन्पुख अवस्था में इन दोनों बिन्दुओं को प्रकाशित करके 
प्रसुत होती है । इसी क्रम से विभिन्न अकार के रूप अवभासित 
होते हैं । बच्तुत: ये सब विधिन्न रूप आभासमय हैं. एवं ये सब 
आभास विसर्य के कार्य नहों हैं; किन्तु विसर्ग का ही आत्म- 
प्रकाश हैं। अर्थात्‌ नित्यलीलाअप्डल विसर्ग-ससडल का ही 
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झब्रभा+ अुर २5 ष ध ब्म्म् न्क प्र [ # के का अं र्जँ षा 
तानासर हे इसमें जो दाछ आविर्भुत व तिरोहित हुआ करता 
छ्ल बट शव कह] "० बैक टू ख्प ने विमग का हां सतसूप यु विर्मर्ग 
का बरये नहीं । उादिी जहाँ मंद नहीँ हैं बड़ा बार्य-कारण- 


भाव महीं रह सफलता! सायालीय विशा-मण्डछ भें बेचिस्य रहते 
पर. भा यारगव भेद मे होते से वार्यफारुणभाव का अस्तित्व 
ही नहीं है ' कर्थात्‌ एक अखण्ड जंडत सत्ता के बोच हो अनस्त 
वेखित्य वात उल्लास - यहूं। दिसमे का खेल हैं । यही शीभगवात्‌ 
की ह्ञादिती शक्ति का लीलावराक़ हैं। यही ग्रहाभाव की क्रीडा 
या निकुअलीला हैं एवं मन्राभाव से निःखुत लीलाभ्रय भावराज्य 
भा आत्मकाश है | 

स्वातन्थ्यशक्ति के प्रभाव से एक हों सत्ता प्रमाता एवं 
प्रभेय लथा इन दोनों के अन्त राल में स्थिल प्रसाण--इन तीन 
भागों में विभक्त होती है। इन्हीं का तामान्षर है चत्द्र, सूर्य 
एवं अन्मि। प्रमाता बेदक है, प्रभेव वेश, दोनों के बीच का 
सम्बन्ध है वेध-वेदकसम्बस्ध । प्रमाता अछतः एक होने पर 
भी वेयांश के अवस्थाभत लारतम्ध के अनुसार प्ृथकपृथक्‌ 
ऋलिएत होते हैं 

जय वेय क्षुब्ध होता है उस समय की अवस्था से जब 
वेश चुब्ध नहीं होता तथ की अवस्था की पुथक्‌ कहना 
ही होगा । वेद्य के छुव्ध होने पर प्रमाण-व्यापार में प्रमाता 
की स्वात्मविश्वान्ति कम्म होती है। उसकी तुलना में वेद्य- 
विश्वान्ति अधिक होती है। दूसरी ओर वेद्य के अज्षुब्ध रहने पर 
प्रमाता की स्वात्मविश्नान्ति अधिक होती है एवं वेच्विश्वास्ति 


है ३३ आई 
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कम होती है। जिस जबस्था में स्वात्मविश्वान्ति होती है, उसे 
समोगिगण 'राधज्ि कहते हैं एवं जिस अबस्था में वे्यविश्वास्ति 
होती है, उसे वे दित कहते हैं। दिन का दूसरा नाम जाग्रत्‌ 
ओर रात्रि का दूपरा ताम सुधुप्ति है। इन दोनों अवरूघाओ 
की भध्यवत्ती एक अवस्था है, उस्तका नाम स्वष्त है। इस 
अवस्था में प्रमाता की विमर्शप्रधान दशा अभिव्यक्त रहुती 
है। यह आनन्दास्वादतल की अवस्था है । जिस को जग्रत्‌ 
अउस्था कहा गया हे बह चेतन्यावस्था हैं एवं सपुप्ति अवश्था 
शुद्ध स्वृरूपनिष्ठा का नामान्तर है। यह सतामें स्थिति को 
अवस्था हैं। इससे प्रतीत होगा कि सत्ता, चैतन्य व झानन्द 
अर्थात्‌ सच्चिदानन्द-यही अहोरात्र में निरन्तर श्षक्तिखूप से 
आदत्तित हो रहा हैं । दिन व रात्रि का क्षय कर पाने से 
तुरीयाबस्था का सच्घान पाया जा सकता है। क्योंकि तुरीया- 
बसथा में दिन व रात्रि का भेद नहीं रहता। अहोरात्र में जो 
नित्यछीला चल रही है वह अनन्त प्रकार के वैशिष्य्य से युक्त 
होने पर भी एक प्रकार से जाग्रत, स्वप्त व सुषप्ति के अन्तर्गत 
है। वैष्णवों की अएकालीन छीला इस अहोरात्-विज्ञान के ही 
अन्तर्गत है । यह छीछा काल कोनन्‍्आश्रव कर के हीती है! यही 
भावराज्य की जीला है। किन्तु जो तुरीय छीछा है वह काल 
के अन्तर्गत नहीं है | सुतर्यां वह अहकालीन लीला नहों है। वह 
क्षण की लीला-्महामाव की लीला है । 

इस लीला में कभी दिन बड़ा होता है रात्रि छोटी होती 
है. कभी राज्ि लम्बी होती है दिन छोटा होता है, एवं कभी 
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द्विन पु राधि दोनों पान होते के । विरर्भ के प्रसार के समय जब 
बाणआब पा 7४7 ह# सब दिन धंद्टा हॉठा है. कहो ग्रीग्मकाछ 
है। जब हाभ्पनमर भाव प्रचध सोगा हैं तब अति बढ़ी होती है, 
यही झीतछाल है; दिन वे रात्रि समान होने परवियवत्त भाव का 
उदय होता है। बह अवस्या ही तुरीय अवस्था में जाने को 
संहायिका है । 


नित्य नव-नव उनमेष ने होने से छोला सिद्ध नहीं होती। 
यह जो प्रतिज्ञण में नव उन्मेपर है यह श्क्ति की जाग्रत अवस्था 
के बिना सम्भव नहीं । जैते जीव, शक्ति व शि३--ये तीन मल 
तच्च हैं, बेस ही व्यक्त, व्यक्ताब्यक्त एवं अव्यक्त ये तीन लिडड 
हैं। अध्यक्त लिड् के पग्चात आनन्देसय लिए है- नहाँसे नित्य 
नव-नव्र उन्मेष उठा कच्ते हैं, जो नित्यलीला के प्राण हैं। व्यक्त 
लिए में जीव अथवा नरभाष प्रधान है, इस अवस्था में दृश्य 
रूप में विश्व का दर्शन हुआ करता है। इस हृश्यरूपी विश्व का 
अपलाप कर पाने पर व्यक्त छिझू में ही अव्यक्त लिए का 
आभास फूट उठता है। यह अवस्था व्यक्ताव्यक्त लिजू ताम से 
परिचित है । बह विशुद्ध शक्ति की स्फुरणात्मक अवस्था है। 
व्यक्ताव्यक्त छिंग इसी कारण जक्तिभावप्रध्तान है। इस लिग से 
जब शक्ति का अपलाप होता तब फिर व्यक्तभाव नहीं रहता | 
केवल अव्यक्त लिग ही वर्तमान रहता है । अव्यक्त लिंग शिव- 
भावमय है। किस्तु यहाँ से भी नित्यलीला का सरण नहीं होता । 
जब अव्यक्त छिग से शिवभाव का भी अपलाप हो-जाता है, 
तब अव्यक्त लिंग भी नहीं रहता । इस अवस्था में व्यक्त, व्यक्ता- 
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व्यक्त एवं अव्यक्त--कोई भी लिग नहीं रहता । इस अवस्था में 
नरभाव, शक्तिभाव एवं जिवभाव सब ही अस्तमित हो जाते 
है। किन्तु लिगत्र॒य का तिरोधान होने पर भी अव्यक्त लिग्र की 
उत्त रकाल्लीन अवस्था अलिग अवस्था नहीं हैं। बह आनन्दमय 
लिग की अवस्था है। इस आनन्दमय लिग से ही अनन्त प्रकार 
के नव-तव उन्मेष वाली नित्य लीला का भाविर्भाव हुआ करता 
है । बहु अवस्था स्पन्द की अवस्था है। यही अप्राकृत कामतत्त्व 
का खेल है ! 

बस्तुतः विसर्ग जब प्रसृत होता है तब दोनों प्रान्त-बूमियों 
को स्पर्श करता हुआ आन्दोछित होता रहता है। घड़ी का 
पेण्डऊूम जैसे आन्दोलित होने के समय एक प्रान्त से अपर प्रान्त 
तक निरन्तर चलता रहता है, विधर्ग की भी बेसी ही अवस्था 
होती हैं। जिन दो प्रान्तों का आश्रेथ लेकर यह आनन्‍्दोलन- 
व्यापार निष्पन्न होता है उनमें से एक परा या शक्ति कुण्डलिती 
है एवं दूसरा प्राण-क्ुण्डलिनी है। इन दोनों प्रान्त-बिन्दुओं के 
मध्यक्षेत्र में आम्दोल्न चलता रहता है। परा कुण्डलिनो अथवा 
शक्तिकुण्डलिनी बस्तुतः: चेतन्य के ही नामान्तर हैं। इसकी 
चित्शक्ति कहने से भी अत्युक्ति ,नहीं हैं। प्राणकुण्डलिती शुद्ध 
संवित-तत्व के प्रथम परिणाम की पराकाप्ला है। विसर्ग प्राण- 
कुण्डलिनी का भेद नहीं कर सकता | 


अभाव काप्तगद था मायिक जगत, भाव का जग्रतु, एवं 
सर्वोपरि इ्वरूप का जगत ये तीन एक के बाद एक सुप्युद्धभुल रूप 
से विन्यस्त हैं। द्रष्ा आत्मा अनादि अविवेकबश्त: चित्त के 


व का पक ली णन्‍म ए ४ 


के पुल 
है| हू कक... कवि # 


हा 
25, शी सपने पक टक 
जण्ज्गओ हि 


हु 


है. 
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कप 


साथ अभिन्न झप ने प्रसीन हो रहा है। दस प्रकार तादात्म्य 
सप्पशा आत्मा खिल के साथ आसन हुए से जाना वसकार लेंग् 
रूप अदय ना अब्यवंण कर रहा है; अब तक द्वाता आत्ता चित्त 
दावा है सब तक गेल साग्रिक सूगत आद्यशसूप से प्रती 
हत पा आजय है। क्त जब आत्मा ब्रष्टा-झप से चित्त से 
बिक टोपर मसाज्ञात्हार-लाभ करता हैं, तद बाझ जमत्‌ 
वा इहिरक शक्तिस्बदय माया-जगत लीन हो जाता है। एक- 
मात्र भाव झगत्‌ ही प्रकाशित उज़्ता है। नहीं भाव अप्ाक्त सत्य 
नरखः के अतिरिक्त और कुछ नहों है। एक #ई जजराशि 
उ जह्की बाय ने उत्पन्न हिल्‍ल्लोला से विभिन्न प्रद्ार के हरखूताद 
शिफामों के रूए में आत्मपकराश करती है हवं इस अवस्था भें 
एस सत्र विशभिन्त वरिणारशों का सलतत्व अकू झूप में प्रतीत 
हेआा करता है, ठीक उसो अकार शक ही अप्राकृत सलझाी 
आवसम्गत्‌ मिक्ु्ध होझर अनन्त माव-#ूप में परिणत होती है। 
यहां सावराज्य की घिक्राह-प्रणारऊी है। टसके पब्चात द्वष्टा पृद्ष 
जब भहावैयण के निकट अपने स्वरूप का विसर्जन करता हैं 
अर्थात्‌ दरग्ता फिर द्रष्म आप से स्थित नेहों होता, तब भावराज्य 
वा महाभाव राज्य विरोहिल हो जाता हैं । यही शूल्यादस्था 
है । प्रथम में ज्ञाव के विषय जेयजगत्‌ की सता स्थुछ हाष्टि से 
प्रतीत होती है उसके प्नात्‌ ज्ञान निविधयक व साकार होने 
पर ज्ञेग सत्ता उत्तमें अस्तमित हो जाती है। शदो विज्ञानात्मक 
जगत की अवस्था अथवा शुद्ध विकल्प की अरवुध््या है। 


इस अवस्था में बाह्य जगत्‌ के ताम से किसी बस्तु की सत्ता * 


#. ऑका मा शछ८७5, कर लफी-ताएन कीच 
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नहीं रहती। यह अनन्त जगत तब अपने चित्त के ही विलास- 
रूप से प्रत्यक्ष होता है। इस अवस्था में द्रष्टा-द्ृष्ठा-रूप से अपनी 
सत्ता का ही दर्दात किया करता है, किम्त अन्य आकारों में । 
इस दर्शन में बाह्य पदार्थ को अनुभूति नहीं रहती, समप्त बगत्‌ 
अपने ही बीच में वर्तमान है ऐसा प्रतीत होता है, तब विश्व, 
भगवान शबद्ूरचार्य की भाषा भें--दर्षण में दृश्यधान नगरी के 
समान झपने स्वरूप पेें था अपने आध्यामें प्रतीत होता है। 
यहाँ तक्ष कि लतीत, अनागत व वत्तयात ये त्रिविध काल भी 
अपने मध्य ही प्रकाश पाते हैं| अपने बाहर द्वितीय किसी 
वस्तु का अवसर नह्ढीं रहुता ' इसके पश्चात द्रह्मा फिर मनो- 
भय दृश्य का द्रह्मा न रहु कर परमपद में प्रात्मसम्तपंण कर 
देता है। साथ ही विज्ञानमधथ जगत्‌ भी अर्वाहित हो जाता 
है। उच्चके स्थान पर एकमात्र शन्य ही रहुता है। तंद द्रप्म 
ने रहने से दृश्य भी नहीं रहता । यही महाचैतत्थ को 
अवस्था है । 

सुतरां बाह्य सत्ता से महाचेतन्य में उठते का क्रम यही 
हैं-(क) बाह्य जगत का अतुभव। इस समय बाह्य जगत 
सत्यहप ही प्रतीत होता है। #छ अनुभ्त्र सें भेद-भाव का 
प्राधान्य रहता है। वहीं संसार अवस्था है। साधारण जीव- 
सात्र ही इस अवस्था में वत्त मात है। (ख्री इस अदस्था में बाह्य 
जगत्‌ का अनुन्द्ध नेंहीं रहता! दृश्यमान प्षमग्र जगतु का ही 
अनुभव होता है अवश्य, किन्तु बहु भेरे बाहर है-ऐसी ज्त्तीति 
नहीं होती । वह चित्त का चिजम्भण है--चित्त से अतिरिक्त कोई 


५ सके. 
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पदार्थ नहीं है। खुतरां समसन जगत ही इस अवस्था में अपने 
बात शी एद देझ में अनभूतन होता है । जो इस अवस्था को 
हैं। जियके अपने देश के 
ए्यजेश में थमग्र विश्वरछूप मामिल हो उठता है, यह बिश्व उसके 
लिये भातिक नहों है। यह विज्ञानात्मक या शुद्ध विवाल्पमय है। 
(ग) इसके बाद चित्त का उपशम होता है। तब फिर जगत का 
भाव नहीं होता । ज्ेयरूप जगत्‌ पहले ही निवृत्त हो चुका था, 
जानहूम जयत अब निवृत्त हों गया। इस चित्तनिवृत्ति के 
साथ ही द्रह्म फिर द्रष्मा तहीं रहता । क्योंकि दृश्य के अभाव 
में द्रटत्व सम्भव नहीं हूँ। इस अवस्था में विशुद्ध विकल्प भी 
नहों रहता । यह निविकल्प अवस्था है--जिसका पहले मश्ठ- 
चैतन्य नाम से उल्लेख किया गया हैं। यह शूस्यावस्था है। इस 
अक्स्या में प्रपन्न का पूर्ण उपशम हो जाता है । 


भले 


7 


एज जले टबे भाधग्राएसाश प्रद-दाचइय 


पर्बोक्त विश्लेषण से समझा जा सकेगा कि महाभाव एवं 
भावराज्य की लीला द्वितीय अवस्था के अनुरूप अवस्था-विशेष 
है। बड़ संतार अवस्था के बतीत है, अथच यथार्थ लिविकल्प 
प्रतस्था के पूर्ववर्ती है | पहले ही कहा गया है कि सिविकल्पक 
अवस्था में जाने के लिए दाद्ध विकल्पू-राज्य का भेद करना 
आवश्यक होता है। नित्यलीला स्वभाव की लीला है इसमें सन्देह 
नहीं, यह भाव का खेल है, आनन्द का अभित्तय है। किन्तु 
वस्तुत: प्रकृत अभाव का विराद क्रत्दन है। जब तक जींब 
संप्तारावस्था में बद्ध रह कर कजिताप की ज्वाला में जलला रहता 
है तब तक इस महानु अभाव का अनुभव नहीं कर पाता । 
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संसार का अतिक्रमण करके मुक्त नहीने तक यह अभाष या 
चिरह धारणा में ही नहीं आता । सुतरां जो आनन्द की लीला 
है, वही अन्य प्रकार से देखें तो महाविरह की अनुभूलि मात्र 
है। इस विरह का अवसान गस्थायिरूप से पुनः पुनः होने पर 
भी स्थायी रूप से तभी हो सकता है जब चेतन्य-कला के विकास 
के साथ-साथ यह विरह क्रमशः महामिलन की अदूँत सत्ता की 
ओर अग्रसर होता रहें। मतएवं यह नित्यलीला नित्यलीला होने 
पर भी वास्तव में नित्यकीला-पदवाच्य नहों है। क्योंकि यह 
ग्रवस्था अपूर्ण है। इमके पग्चात्‌ महाचैतन्य में प्रविष्ठ होने पर 
भाव एवं महाभाव सब जअतिक्रान्त हो जाते हैं एवं मिलन या विरह 
किसी की भी सार्थकता नहीं रहती । आत्मा की तृप्ति सिद्ध 
करने के लिए ही इनको व्यवस्था है ! 


किन्तु यह प्रकृत नित्यलीला न होने पर भी उसके आभास 
के रूप से अवश्य ही वर्णित होने योग्य है। यथार्थ लीला पूर्वो- 
वस्था में ही सम्भव है। वहाँ क्रमविक्रास को आवश्यकता नहीं 
रहती एवं प्रकृत अतुप्ति व अभाव ज्ादि किसी की सत्ता नहीं 
रहती । इसका विशेष विवरण बाद में दिया जायेगा ! 


जिस आनन्दमय लिज्जु की बात कही गई है, इसको प्राप्त 
होमे पर ही नित्यलीला का सुत्रपात होता है, यह बात पहुर 
भी कही गई है। यह आनन्दमथ लिंग बीज व योनि इन दोनो 
कर परेप कक ; है। बीज व योनि का मिलन हो वंस्तुत: थुगल- 
मिलन है। एक ही शुद्ध चेतन्य--बीज व थोनि के आकार रे 
प्रकाशर्मान होकर, दोनों के तादात्म्य की अवस्था में नित्यलीर 
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वे अंवाग्ऋूष थे प्रश्चित होता ?। जब गले चेनस्य इक्ानसन्त्य 
मे पंदाव मे दो भागा ग विनक्त ढाता ह नंक्ष पच्चणर एशक्क्त 


हविए में ही भाग परश्थशश सिडिल होंडा नहरै-लहे कटा जफात्ति 
के वारण बसर #। एव हा चंचर्म गा अश मे धाहध बग्ना है 


हर 
एव हुमरे आंश गे व्छय हो लब्च होता म। सि्िनत्त ब उपादान 


रब 
की अभिशया इसी प्रदार बिझ्े होतो हैं। निर्मित व उपादान 
के पारलतय के साथन्याव मायित स्वर शाविश्ेत होता है एवं 
४ गदार्थों के दीव बर्स्वर भेबशाल गढाट होता है। 


चरन्य के बीच एक और क्षव्घ होने की स्वाभाविक प्रदणता 
जाग उठती है बाह्य क्यीमक न रहने पर भी चेनन्य के स्वरूप 


फ़्ष 


मे स्वर हा त था आाविनात दा 2 । यह क्षणिव व्यापार हैं । 


शाधायता भें लिखा हैं पका गोपी रर्मायिक हाष्ठ 
ने पोटश स्वर्ग का मूत्ति हैं। सुचर्श निस्यीना की सछीभत 
पोह्श शक्तियां हे। बसलतु।: स्वसतत्व से भिन्न और कुछ नहीं हैं। 
यह ह्वरतत्व क्रिस प्रकाश आविभत होता है एवं आविरभत लोड 
किस प्रकार 7॒क रबर अन्य स्वर में परिणन होया हैं सके विशेष 
आने के साथ जक्षी के रहस्य के उद्घाटन को अणालो छूटी हुई 
है। इस कारण लीछा के मुर्म-ग्रहण के उद्देश्य से क्षोश्न के 
स्वरूप, सार्थव ता, प्रकार-भंद ब फलगनत वेशिश्श्य की आलोचना 
करता आक्यक है। पहले जिस न्रविध लिंग की बात कही 
गई हुं। उसमे से अध्यक्त लिग में अभाव का अ्ाध्ास्य हें एवं 
व्यक्त लिग में इंदंभाव का प्राधान्य रहता है। दानों लिया के 
मध्यवर्ती व्यक्ताव्यनत लिग में अहंभाव एवं इदंभाव इन दोनों का 


नी चश्थऋकक्‍नमा माओ के 
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ही साम्यभाव लक्षित होता है ! चैतन्य के जिस अंश में अहंभाव 
का स्फूरण होता है वह जीव-भाव है। दोनों का मध्यवर्त्ती भाव 
शक्तिभाव है। इस शवित-भावकी भी दो अवस्था हैं-- जब आरोह- 
क्रम में चेतन्य जीवमाव को शिवभाव की ओर अग्रसर कर छेता 
हैं एवं जब अवरोहक़म में चेतन्य शिवभाव को क्रमशः जीवभाव की 
ओर परिवर्त्तनएम्पन्न करता हैं। ये दोनों अवस्था ठीक एक 
नहीं हैं। पहली अवस्था में अरहंभाष के द्वाराआच्छन्न होकर 
जीवभाव विद्यमान रहता हैं। ट्वितीय अवस्था में इंदंभाव के 
द्वारा आवृत होकर अहँभाव विद्यमान रहता है। जो अव्यक्त 
लिग हैं उससे ही इढंभाव के स्फुरण के साथ-साथ बाह्यजीला 
का सृत्रपात होता है। किन्तु अव्यक्रर लिग के पश्चात्‌ अनुत्तर 
धामरूप जो महालिग स्वयंप्रकाश रूप से उदित होता है, उस 
आनन्दमय लिग से ही अहंबोधमय अव्यक्त लिंग के आवधिर्भाब 
का सुत्रपात होता है। इस कारण आनन्दमय लिंग से अव्यक्षत 
लिग के आविर्भाव पर्यन्त जो चेतन्यशक्षित की क्रीड़ा है, बही रहुस्पय- 
लीला के ताम से वर्णित होने योग्य है। हमसे पहले जिस भाव 
व महाभाव के किश्वित्‌ पार्थक्य का उल्लेख किया है, यहाँ 
उसी के अनुरूप पार्थक्य का मूल दिखाई पड़ता है। 


क्षोम्त किसे कहते हैं ? ज्ञोभ का रहस्य कया है ? लीलातत्त्व 
के साथ उसका सम्धन्ध क्या है ! इन सब प्रश्नों की मीमाँसा के 
लिए अभी हज एक बातों का दिरर्शन के रूप में उल्लेख किया 
जा रहा है। जी महाचैतन्य पर-प्रमाता या भहासाक्षिरूप से 
स्व्यंप्रतिष्रंभाव से विद्यमान हैं उनमें अनन्त शेमराशि अर्थात्‌ बाह 


आये +आकप + +5 


+-+ ससगलकु जप स्म+" 
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वे आध्यल्तर सप्तस्त भावभता अभिन्नरूप मे विद्यमान रहती हैं। 
यह मूल चेनम्य सीसाहीन, टपाधिरहित एवं अनवच्छिन्न है | 
बड़ मिविशेषरूप से डी वणित होने योग्य है। किस्तू उसमें एक इच्छा 
नाम की स्वानन्य्यशवित विद्यमान है। बह अंदन्य के स्वरूप से 
अभित है। जब इसके प्रभाव से यह अन्यान्य भाव-रात्ि चेतस्य 
के साथ अभिरन रहुती हुई भी भिन्न के समान प्रतिभासमान 
हो।ती है. तभी कहा जाता है कि चेतन्य में क्षोभ उतन्न हुआ 
हैं। यह क्षोम उत्पन्न होना व विसर्ग का उद्भव होना एक हो 
बात है। चेतल्य स्वयं क्षुब्ध होकर स्वयं को ही क्षुब्ध किया 
करता है। अब चेंतन्य स्वयं क्षुष्ण होता है तब इसे स्वरूप- 
निए स्वालस्त्यशवित की ही क्रीड़ा समझता चाहिए । उपादान 
को क्षब्ध करता हो तो निरमित्त को भी छुब्ध होना पड़ता है। 
नि्ित्त द्वारा दावधन्याव-ग्रहण स्वातन्त्यवशत: होता है, किन्तु 
उपादान को क्षुव्धता निम्चित्त के प्रभाववशत: घटित होती है । 
क्षीम उलन्न होते ही उसका एक जाबार होना आवश्यक होता 
है| बयोंकि मिराधार क्षीत हो ही नहीं सकता । यह जिस आधार 
की बात कहीं गई हसी का तामास्तर है सोमि। क्षोभ विसर्ग वी 
हूं। अवस्था-विशेष है | विसर्ग के मुझ में बीजसंत्ता आवश्यक है, 
क्योंकि यीज का ही विसर्ग होता है। बह वीज चेतन्य से अति- 
रिक्त और कुछ नहीं है। चेतन्यस्वरूप में अनस्त ज्ञेस भावराशि 
अव्यक्त रूपसे मग्न रहती है । ये भाव अपना-छुपता विशेषदूप 
लिये हुए उसमें प्रकाशमान नहीं रहते । यह निर्विशेष शुद्ध चैतन्य 
ही बीजरूप में अर्थात्‌ विश्व के बीजरूप में परिचित है? 
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चेतन्यतिप्न अनन्त भावराश्ति समपष्ठि-रूप से विश्व नाम से 
अ्भिहित होती है। विश्व का बीज-चेतन्य ही कारण-चेतन्य है, 
उससे अतिरिक्त विश्व नाम से कोई दूसरा पदार्थ नहीं है। किन्तु 
न रहने पर भी अतिरिक्तवतु विश्व का आविर्भाव चेंतन्य से ही 
हुआ करता है। 

यह केसे होता है? चेतन्य में जो स्वातन्त््यशक्ति है, जिसका 
कि मूल इच्छा अथवा महा इच्छा के नाम से वर्णन किया जाता 
है, उसी के प्रभाव से विसर्ग का उदय होता है। अर्थात्‌ अभिन्‍न 
सत्ता भिन्नवत्‌॒ प्रतीयमान होती है। इसीका नाम है बीज व योनि 
का परस्पर संघटन । योनि के साथ इच्छा का सामरस्य होने पर 
तृप्तिछूप से सृष्ठि का पूर्ण विकास हुआ करता है। 

ज्ञोभ कार्य्यत: दो प्रकार का है--स्वयं क्षुब्ध होता एवं दूसरे 
को क्षुब्ध करना । पुरुष क्षुब्ध होकर प्रकृति को क्षुब्ध करता हैं । 
क्योंकि प्रकृति के क्षुब्ध न होने पर पुरुष को इच्छानुरूप उसके 
गर्भ से अनन्त भावराशि बहिरुन्मुख होकर प्रकट नहों हो सकती । 
किन्तु स्मरण रखना होगा कि पुरुष वा प्रकृति एक प्रखण्ड चेतन्य 
के ही दो पहलु हैं। चेतन्य में इन दोनों पहलुओं के परस्पर संघर्ष 
को निकुल्ललीला कहते हैं । जिस ज्ञोभाधार की बात पहले कही 
गई है, वह बाह्यसृष्टि के लिये अपरिहार्य अवलम्बन है, क्योकि 
इस आधार की उपेक्षा करके अन्तःस्थित भाव बाह्य रूप से 
प्रकाशित नहीं द्वो पकता, एवं सृष्टि की इच्छा भी पूर्ण नहीं हो 
सकती । यह ९ चछा की पूर्णता की बात कही गई, यह सम्यक्‌ 
सिद्धि हें और तृप्ति का ही दूसरा नाम हैं। वृप्ति का आविर्भाव 

रद 


ऋ्रीकृष्ण-प्रसक ; २४२ 


अर्थात्‌ बाह्य सृष्टि के उत्मीलन में अथवा भावराज्य के प्राकस्य 
के लिये खित्वाक्ति से क्रियाशक्ति पर्यन्त पर्चनन्निध शक्ति का क्रमिक 
सफूरण आवश्यक होता है। चित्मक्ति, आनन्दशक्ति, इच्छाशक्ति, 
शानमशक्ति व क्रियाशक्त इन पं्नविध बक्तियां का आविर्भाव ही 
हिन्द में वियर्ग का आविर्भाव है। बिरत्शाक्ति अनत्तर हुं, यही 'अ 
कार है, आनन्दक्षक्ति आकार है, दोनों ही स्वहूपद: अभिन्न है। 
इसके पश्चात इच्छाशक्ति इ' कार (ई अथवा ईश्वरत्व इच्छा 
की ही मात्रागत वाद्धि का नामास्तर है), उन्मेपशक्ति 'उ' कार- 
अर्थात्‌ ज्ञानशक्ति है ( ऊनता या झेयभाव उन्मेष की ही सात्रा- 
वृद्धि का फलमात्र है) : क्रियाशाक्त के अस्फुट, स्फुट, स्फुटतर 
एवं सफूटतभे ये चार भेद क्रमशः ॥ ओ ऐ ऑ' के रूप से प्रसिद्ध 
हैं। 'ऋ का लू» ये पूर्वोक्त पश्चशक्तियों के अन्तर्गत नहीं हैं। 
| अमृलकाला रूप एवं नपुंसक हूँ । बिन्दु वे विशर्म की सहायता से 
मे परामर्ण अर्थात्‌ राश्मयाँ स्वरवर्णों के रूप में परिचित हैं । नपु- 
गया वर्ण-बतराय को छोड़ देते पर ये सभी एक प्रक्रार से बीजरूपी 
हैं । जब अनुत्तर चैसन्य अथवा आनन्द के साथ इच्छाशक्ति का 
मिलन होता है, लत 'ए-कार रूपी थीमनि आविर्धन होती है 
जिसका अस्फूट क्रियार्शाक्ष के ताम से पहले बर्णन किया गया 
है। यंत्र जिकोणात्मक है। इसके तीन कोणों के नाम है-- इच्छा, 
ज्ञान व क्रिया | कहुना न होगा, अनुत्तर व आनस्द मध्यबिन्दु रूप 
से वर्तमान हैं । किल्तु सूक्म रूप से देखने जाये तो यह एक त्रिकोण 
नहीं है--इसके बीच दो त्रिकोण हैं। क्योंकि. जिसका अनुत्तर 
परामर्श के नाम से उल्लेख किया गया है, बहु अथवा आनन्दशक्ति 
त्रिकोणा त्मक है. क्योंकि अनुत्तर का विस्लेषण करते 
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प्र उसके बीच वामा, ज्येप्ञा व रोद्री ये तीन शक्तियाँ प्राप्त होती 
हैं-आनन्द के विषय में भी ठीक ऐसा ही है। अतएवं एक 
अधोमुख त्रिकोण, एवं दूसरा ऊद्ृध्व॑मुल त्रिकोण, इन दोनों 
त्रिकोणों के मिलित होने पर जो षदकोण उत्पन्न होता है बह्दी 
अत्यन्त गुह्य एवं रहस्यमय पीठ के रूप में ऐ-कार का रूप चारण 
करके आत्म-प्रकाश करता है। पुरुष व प्रकृति का युगरूभाव 
अथवा भिशुतीभाव ही ऐ-कार का रहस्य हैं। श्रीकृष्ण के 
बीजयन्त्र व पीठ को समझने के लिए इस षट्‌-कोण-रहस्य का भेद 
करना अनिवार्यतः आवश्यक है। 


ब्रह्यसंहिता में जो गोकुल-यन्त्र का संक्षिप्त विवरण है, जिसके 
साथ गोलोक या श्वेतद्वीप एवं महावृन्दावन का सम्बन्ध जडित 
है उसमें भी मूल में इस षघटकोण का आश्षय लिए बिना युगल- 
तत्व श्रीराधाकृष्ण के आविभृत होने के उपयोगी ट्वितीय कोई 
यन्त्र या पीठ वर्समान नहीं है। क्षणभेद से अर्थात्‌ विभिन्न क्षणों 
के अनुसार विभिन्न प्रकार का आनन्द प्रस्फुटित करने के लिए 
पदुकोण अथवा षट्मुद्रा की आवश्यकता बोढ्धों ने भी स्वीकार 
की है! अनुत्तर अथवा आनन्द के साथ ज्ञान का सहयोग प्राप्त 
होने पर झो' कार का उद्भव होता है। पूर्वोक्त अनुत्तर आनन्द 
के साथ इस ओकार का पुनः योग होने पर स्थूल बीज रूपी 
'औ'कार का आविर्भाव द्वोता है। वस्तुतः इस्च स्थूल के ऊपर ही 
यन्त्र निबद्ध है ।ईचत्शक्ति से क्रशः आनन्दादि के क्रम से इच्छा, 
ज्ञान व क्रियाक्षक्तिं आ्राविर्भत होकर एवं क्रियाशक्ति क्रमश: 
स्थुलतभ अवस्था को प्राप्त द्वोकर अन्त में प्रत्याहार का अवलम्बन 
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करके बिन्दु में लोट भाती है । यह प्रक्रिया स्वभाव में विम्त-स्तर 
में आवत्तित ही रही है। इसको ही अभाव का विकास व 
बेलन्यशक्ति का उद्दीपन कद्ते हैं। अन्यान्य वर्णराशि इस सब 
पूलशक्तियों के स्फूरण की ओर हो क्रमश: प्रकाशित होती है। 
आदि ब्र्ण अ' हे--यही प्रकाश-स्थवरूप परमशिव हे। अन्त्य- 
यर्ण -- हु' कार के धर्धभाग के रूप में यही विमर्शरूपा पराशक्ति 
है । दोनों मिलित होकर अ-ह रूप से प्रत्याहार की भाँति समस्त 
वर्णों को अर्थात्‌ पश्चाशत्‌ मातृकाओं को गर्भ में घारण किए हुए 
हैं । बिन्दु रूप में अखएडमण्डल के बीच मह्ेत सत्ता घारण किए 
हुए यह शिवशक्ति-भ्रुगलमूरति विराजमान हैं। इसी का नाम 
अहँ वा आत्मा है। यहो जिपुरसुन्दरी है। यही राधाकृष्ण के 
युगलतर्व का रहस्म हे । 


ज्रिप्रसुन्दरी के रहस्य का पूर्ण अधिज्ञार प्राप्त किये बिना 
श्रीराधाकृष्ण-तत्त्व में प्रवेश करमे का और कोई दूसरा मार्ग 
नहीं है। इस सम्बन्ध में विशेष आलोचना बाद में की जायेगी। 


पहले हो कहा गया है कि भावराज्य के क्रम-विकास के पथ 
में पहले पशुभाव हुंठ जाता हैं । अर्थत समस्त इृश्यपदार्थ-मात्र 
में जो इ्दरूप भान था वह अपगत हो जाता है। अर्थात्‌ वारों 
तरफ के पदार्थ की तब 'यह' रूप से प्रतीतति नहीं होती । उसमें 
कर रूप से प्रतीति क्रमशः उत्पत्त होकर मैं भाव के अतीत अनु“ 
सर सत्ता में स्थिति लब्ध होती है। मध्यावहती में में! भाव 
अवश्य नहीं रहता, किन्तु उसका आभास रहता है। तब सब 
यदार्थों का ज्ञान 'इद' रूप से उदित होता है, एव पूर्वस्तर के 
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अहंभाव का क्षाभाप्त इस विशुद्ध ज्ञान को ढके रखता है! इस 
अवस्था में शक्ति-भाव का उच्मेष विद्यमाव रहता है। अर्थात्‌ 
सभी वस्तुयें शत्रित-हप में अर्थात्‌ भात्मा के धर्म-हप में प्रतीति- 
गोचर होती है। यह अवस्था अतिक्रान्त होने पर विद्युद्ध भइंमाव 
का सुत्रपात होकर क्रमशः उसकी पूर्णता सिद्ध होती है | यह 
प्रव्यक्त लिख अवस्था में सिद्ध होती है। सर्वात्म-भाष के नाम 
से वैष्णव आचार्यों ने इसी अवस्था को लक्षित किया है | जो 
इस अवस्था को प्राप्त हुए हैं वे सर्वन्न स्वयं की है स्फूत्ति उपलब्ध 
करते हैं | किन्तु यह आत्मस्फूर्ति यथार्थ आत्म-स्वहूप नहीं है-- 
यह स्मरण रखना होगा । इसके पश्चात्‌ आनन्द लिज्जुमय भनु- 
सर धाम में प्रविष्त हीने पर सर्वात्मभाव के भंतीत आत्मा के 
परम स्वरूप में स्थिति-लाभ होता है। सर्वत्र मै कूप से प्रकाश 
होता ही सर्वात्म-भाव है। इस अवस्था में भक्त की दृष्टि में 
सर्वत्र ही आत्ममाव की अनुशूति हुआ करती है। अति स्वयं 
को ही अनन्त अहुँके रूप में उपलब्ध किया जाता है। बाह्य 
उपलब्धि की यही चरम सीमा है। इस अंबस्था का अवसान होने 
पर बहु 'अ्ठं' एक 'अहं' में परिणत होता है। उसके परचातु 
यह 'मैं' अहंत्व-हीन होकर विचित्र अनन्त भावों में आद्ष-प्रकाश 
करता है। इस आंत्म-प्रसारण के बीच प्रथम पुरुष मध्यम पुरुष 
व उत्तम पुरुष इन तीन रूपों में ही चैतन्य स्वर को प्रकाशित 
करता है। इस अचित्त्य माधुर्यमथ अवस्था में ' पैं-तम' भाव 
सदा के लिए स्वाम“विक निम्प्त में. अस्तमित होता है। उसके 
पश्चात्‌ केवल रसास्वादन के लिए कृत्रिम अभिवय की भाँति 
अनन्त लीला-बैचित्य स्फुट हो उठता है। जीव के ऊर्ध्वायोहण 
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के क्रम में जो मित्य-लीजा भावराज्य में अनप्ठित होती है, वह इस 


अनादि असर ऊउोला का प्रसितिग्व मात्र हे | 


का अप दर्वान्मभाव का कान कहीं मई, उसदत आधयर्भाव 
हानि तर सर्नत्न दा परपातमन्वछ का दर्णत होने ४, पुरुषोत्तम 
हुए में परिह्ण समस्त वस्तु में ही एक अरर्ब स्नेह का विकास 
लक्षित होता है। उसक्ष बाद ही भीचर एवं ब्ाह्रर सभ-रूप से 
अख्नण्डभाव से पुरुषोत्तमभाव प्रकट होता है। जिसका फल है 
अलॉकिक सामर्थ्य अथवा नित्य लीला में प्रवेश । 


सुतर॑ यहु समझ लेना ड्ोगा कि सित्यतीला में प्रविष् 
होने मे पहले सर्वक्ष आत्मभाव की स्फत्ति होता आवश्यक्र है। 
क्यांकि बढ़ हुए बिता सस्‍्नेड़ा का उदश नहीं हो सकता । अब 
प्रश्य यहे हैं कि सर्वात्मभाव की अभिष्यक्ति का मु कारण क्या 
है ? इस सम्बन्ध में कोई-कोई विशेषज्ञ आवार्य कहते हैं कि 
प्रेममक्ति की पराकाग्ा से ही सर्वात्मभाव का उदय हुआ करता है। 
प्रेमभक्ति की परिपक्वता के अनुसार तीन अवस्थायं प्रकाशित होती 
£ । उनमें से प्रथम का नाम है प्रेम द्वितीमस का नाग आधक्ति 
एवं तृतीय का ज्यक्षन है । इसके पश्चात्‌ ही साधना की समाप्रि 
होने पर सर्वात्मभाव छूप में'फल का उदब होता है। प्रेम रूचि 
से उत्पन्न होता है। जब किसी पिशिष्ट मनुष्य में भगवान्‌ के 
प्रति वास्तविक रचि उत्पन्त होती है तब उसका सनुष्य में भगवान्‌ 
के प्रत्ति वास्तविक रुचि उत्पन्न होती है, पड़” उसका श्रवर्णादि 
साधन-भक्ति द्वाया परिशीलल करने पर वह [ वि ) चरम 
अवस्था में प्रेमरप में परिणत होतो हैं। कितु जिसके चित्त में 
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ऋत्ति उत्पक्ष नहीं हुई है, उसका श्रवणादधि द्वारा प्रेमशक्ति का 
विकास सम्भव नहीं है। इससे समझा जा सकता है कि जीवमात्र 
ही आपातत: अमभक्ति के योग्य है, यह नहीं कहा जा सकता । 
क्रिसी-किसो विशिन्ट जीव में भगवदिच्छा से ही भाव का बीज 
निहित रहता है। कहना ने होगा किये सब जीव आसुरिक 
जीवों से विलक्षण देव. जीवों के अन्तर्गत हैं। सत्स'् प्रभुति 
विभिन्‍न कारणों के प्रभाव से यह सूद्रम बीज शक्ति हचि के रूप 
में फूट उठती है। इसके पश्चात धाषनभक्तित के द्वारा प्रेम का 
आविर्भाच होता है। प्रेम परिष्कृत होकर पहले आशक्ति एवं 
उसके पश्चात्‌ व्यसन रूप में अभिव्यक्त होता है। इसके पश्चात्‌ 
सर्वत्र आात्म-भाव की स्फूत्ति होती है। तब सर्वत्र पसरूप से 
भगवत्‌-स्फूत्ति होने के कारण नित्यलीला में प्रवेश होता है। 


तित्यलीला में जिन जीवों का प्रवेशाधिकार उत्पन्न होता 
है, वे ध्ची एक ही प्रकार की अवस्था प्राप्त करते हैं ऐसा नहीं 
है ! हयोंकि भावराज्य के अनन्त वैचित्य में जिपकी जो अपनी 
प्रकृति है उसे वही प्राप्त हो जाती है।' 


सभी जीवों में जेसे एक मौलिक साम्व है, वैसे हो प्रत्येक 
जीव का एक वैशिष्टच भी है। यह वैशिपषय सांसारिक अवस्था 
में स्‍्फूटित नहीं होता । यहु जीव का स्वभावसिद्ध है अतः संसार 
का कृत्रिम आवरण कठ जाने पर यह स्वयं जाग उठता है। 
इस प्रकार से प्रत्येक जीच की ही व्यक्षिगत विरक्षणता है । 
इस कारण ही दार्थनिकों ने घुक्त आत्म में भी विशेष” मावा 
है । यह 'विशेष' स्वहपगत, आक्वृतिंगत, गुणगत, धर्मगत, क्िया- 
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गत एवं सम्बन्धात है। सुतरां एक जीव के साथ अन्य एक 
जीव की किसी अंश में भी समानता नहीं दिखाई देती ( यद्यपि 
सभी जीव मुलतः एक वे अभिन्‍म हें ) । 

इस जीवगत “विशेष की सार्थकता भावराज्य में उपलब्धि 
गोचर होती हूँ । क्योंकि भावराज्य में विधि-नि्षेध् की प्रेरणा 
नहीं रहती, अत एवं अरन्तानिहित भाव अथवा स्वभाव हो लोला- 
गत वेशिप्नच एवं रत्तास्वादन का नियामक हुआ्ना करता है । भाव 
के आस्वादन में जिस प्रकार विशेष अनुभूत होता है उसी 
प्रकार अभाव की अनुभूति में मी विशेष का परिचय प्राप्त 


होता है। 

यहाँ पर प्रसकतः निल्यलोला के सम्बन्ध में एक महासत्य 
का इक्किन देता आवश्यक प्रतांत हो रहा है, बद्यथि इसका 
आभास पहुले बहुत बार कुछ-कुछ दिया गया हैँ। नित्यलीला 
के दो पहलू हैं । एक पक्ष से देख तो नित्यलीला प्रकृत प्रस्ताव 
में ऊद्वध्वगाभी जीव के लिए सित्यलीला नहीं है, वह एक 
विश्रामश्ाला मात्र है। जब कोई जीव भाव्राज्य में प्रविष्न होकर 
क्रमशः नित्यछीला में योगदाव करता है, तब वह क्रमशः इस 
लीलारस के श्रास्वादन में अधिकतर प॒प्चिलाभ करते-करते कला 
का विकास सम्पादन करके यशासमय छोलाचक्र का भेद कर 
लेता है। यहाँ पर नित्यलीला नित्यसिद्ध एवं अविनाशी होने पर 
भी उक्त जीव के लिए वहु चिरस्थायों नहीं /होता। क्योंकि 
मुक्त होने पर भी उक्त जाब अपूर्ण हो होने से एवं मावराज्य में 
से होकर ही उसे पूर्णता लाभ करना द्ोगा इस कारण एक 
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बार उसे छीलाचक्र का अतिक्रमण करना ही होगा । किन्तु उसके 
लिए लीलाचक्र का स्थायित्व न होने पर भी लीला को अनित्य 
नहीं कहा जा सकता | अनादि काल से अनन्त काल पर्यन्त 
लीलाचक्र का अभिनय इसी प्रकार होता आ रहा है एवं इसी 
प्रकार होता रहेगा। किन्तु नितव्यलीला का और एक पहलू है, 
जिससे विचार करने पर समझा जा सकेगा कि पूर्वोक्त लोलामण्डल 
प्रकृत लीलामण्डल नहीं है। लीला का प्रकृत स्थान चिशत्राम की 
परोवसस्‍्था में अवस्थित है, भर्थात्‌ क्रमविकास की समाप्ति के 
पश्चात है। कार्य करवा, विश्राम करना एवं खेल करना ये 
तोन मूल व्यापार हैं| उनमें से समग्र मायिक्र जगत कार्यक्षेत्र 
होने से कर्म-अर्जत एवं उसका फल-भोग यही यहाँ हुआ करता है । 
अतः यह कार्य करते का स्थान है। इसके पश्चात्‌ एक विश्वासा- 
गार है। वहाँ पर विश्वाम करके विश्वाम-सुख का आस्वादन 
पाया जाता है। इसके पत्थात खेल करने की भी एक दिशा है। 
यह खेल कार्य करने के अन्तर्गत नहों है और यह विश्वाम की 
परावस्था है। यही खेल करने की दिशा है। कार्य करने का 
जैसे कोई भ्रन्त नहीं है, वैसे ही खेल का भी अन्त नहीं है। इस 
महाक्रोडा के पीठ में, विश्वाम के पश्चात्‌, कोई-कोई महाभाग्य- 
वानु पहुँचते हैं। यह खेल या लीज्ना का उपयोगी धाम एवं 
परिवार व परिकरवर्ग सभी साकार हैं । सुतरां ये सब चरम- 
विश्वाम की अवस्था में अभिव्यक्त रचवाशक्ति के द्वारा प्रकट 
होते हैं । अर्थात्‌ 'शुद्ध चेतन्य-अवस्था में प्रतिष्ठित होकर पूर्ण अहँ- 
भाव में स्थिति-लाम करने पर नित्यलीला में प्रवेश का प्राथ- 
मिक स्तर समाप्त होता है। पहले ही कहा गया है कि पूर्ण वस्तु 
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किसी की भी सप्ठि नहीं कर सकती! सृप्तिकर्ता होना होतो 
उसको इहच्छापुर्दक अरभ्ताव की सृप्रि काश के अभिनय के द्वारा 
न्सास्याइन वा इावग्धशा हारसों होती 8 इसी कारण परिपूर्ण 
आत्मस्पम्प मे अथान्‌ पू्नहिंता में प्रतितदुत होने के पश्चात अपने 
सासन्य्य-बशन: अपने चारों और मह्दाद्रास्ध की सत्ति कर के इस 
भहाशुन्ध के बीच इच्छानुकूप छीलामण्ड की रचना करनी 
होती है । 


श्ोवृन्दावन प्रभृति भगवान्‌ की समस्त नित्यविहारभूमियाँ 
इसी प्रकार से वर्तमान हैं -पूर्ण स्वरूप के बीच अचिन्त्यशक्ति 
दीया वे रचित हुई हैं एवं अब भी हो रही हैं। केवल यही नहीं, 
योगी की बिशिए्ण प्रकृति के अनुसार रचना मे भी वेशिय 
प्रकाशित हुआ है। इस कारण एक श्षीवृस्दावल की हो रचना- 
प्रणानी शिक्वा के शिल्प-दीशनड के प्रभाव से नाना प्रकार की 
परिहप हुआ करती है । असन्यान्य लीलाधामों के सम्बन्ध में भी 
यह एस ही बाल जासनी होगी । 

पूर्ण आत्म स्वछृप में अभितय के लिए अपूर्णता उत्पस्त 
करके पुनः तृप्ति की सिद्धि करमे के छिए रसाभिव्यक्ि की प्रणाली 
के अनुधार विभिन्‍न प्रकार व रचना आवश्यक हुआ करनी है। 
अतएछव सब लीछा-धाम नित्म होने पर भी रचित हैं एवं महाश॒न्य 
में गुप्त रूप से अवस्थित हैं। जगन्माता के विश्वेष अनुग्रह के बिना 
ये सब गुप्त स्थान देखे नहीं जा सकते । 


इन संब लीलाओं के साथ अत्यम्त गुप्त रूप से कर्म-जगत का 
सम्बन है लीलाजगत फो दृष्टि से जो लीलामात्र है कर्म-जंगत्‌ 
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की हृष्ति से वह लीला होने पर भी कर्मशक्ति की प्रेरणाबायिती 
है--केवल लीला नहीं । किन्तु खेल व काम के बीच ऐसा पर- 
स्पर सम्बन्ध प्रयोजनानुसार ऐसे सुकोशल से स्थापित हुआ है कि 
उसके द्वारा लीला का लीलाल क्षुण्ण नहीं होता, अथच उसके 
अभाव से कर्म की यथायथ व्यवस्था सम्पन्न होती है | अवश्य ही 
लीला का ऐसा भी एक पहलू है जो केवल लीलछा-मात्र है। उसके 
साथ कर्म का व्यवबहित सम्बन्ध भी नहीं देखा जाता । 


कर्म, लीला व विश्वाम जित-तीन अवस्थाओं की बात कही 
गई है, पूर्णत्व के पथ में इनमें से प्रत्येक्का ही अनुभव हुआ 
करता है। अवश्य ही अपनी-अपनी विशिष्ट प्रकृति की प्रेरणा के 
अनुसार कोई कर्म से अवसर ग्रहण करके विश्वाम पाने के पश्चात्‌ 
नित्यलीला में प्रवेश करते हैं। उसके पश्चात्‌ लीलातीत अवस्था 
में चिरविश्वाम प्राप्त करते हैं। एवं ऐसे भी कोई-कोई हैं जो 
विश्वाभ व लीला दोनों का आस्वाद छेकर पुनः नए रूप से कर्म 
राज्य में प्रवेश करते हैं। तीनों अवस्थायें तित्य हैं । किन्तु अपनी- 
अपनी प्रकृति के अनुसार जो जिस में प्रधानतः स्थिति पाने को 
इच्छा करते हैं, उन्हें उससे इतर अन्य दोनों का अनुभव करके 
अभीष्सित अव्स्था में प्रवेश करना होता है। किन्तु किसी को 
कैसी भी प्रकृति क्यों न हो, पूर्णत्व लाभ करने के लिए उसे 
तीनों अवस्थाओं से परिचित होना आवश्यक है। स्थूल दृष्ठि 
से ऐसा प्रतीत हो सकता है कि ये तीन अवस्थाय कर्म, भक्ति 
व ज्ञान इन तीन महापथों की पूर्णता की परिसम्ाप्ति के नासा- 
न्तर हैं । अद्वेतावस्था में जाकर कर्म नित्यकर्म के रूप में परि- 


जब हब 


ये सब गुप्त स्थान देखे नहीं जा सकते । 
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किसी फी भी हि नहीं कर सकती। सुद्तिकतों होता हो तो 
सबको सच्छापुर्वक अभाव को सुद्चि कर के अभिनय के हारा 
श्यास्दादस की ऋवटया वाग्नी होनी है इसी कारण परिपूर्ण 
आशास्यरूय में अ्बत पृूर्णाहिता में प्रतिपित होने के पश्चात्‌ श्रपने 
स्वानलपनवशतः जपने चारों और महाशुत्य को सृत्रि कर के इस 
महाशृत्य के बीच इच्छानुझप लछीलाभण्डक की रचना करतों' 
होती है । 

श्रीवन्दावन प्रभुति भगवान्‌ की समस्त नित्यविह्यरभूमियाँ 
ईसी प्रकार से वर्तमान हैं - पूर्ण स्वकूप के ब्रीच अनित्यशक्षित 
द्वारा वे रचित हुई हैं एवं अब भी हो रही हैं। केवल यही नहीं, 
योगी की विशिष्त प्रकृति के अनुसार चना में भी वेशिगरय 
प्रकाशित हुआ है। इस करण एक श्ोवृन्दावन की हो रचना- 
प्रभाली शिह््पी को शिल्प-कीश के प्रभाव से नाना प्रकार की 
पस्टित हुआ करती है अन्यान्य लीलाधामों के सम्बन्ध में भी 
यह एक ही बाल जाननी होगी । 

पूर्ण आत्म स्वरूप में अभिनय के लिए अपर्णता प्त्पन्त 
करके पृनः तृप्ति का सिद्धि करने के लिए रस्ताशिव्पक्ति की प्रणाली 
के अनुमार विभिन्‍त प्रकार को रचना आवश्यक हुआ करती है। 
अतएव सब लीला-घाम नित्य होने पर भी रचित हैं एवं महाशृन्य 
में गुप्त रूप से अवस्थित हैं । जगन्माता के विशेष अनुग्नह के बिना 

इन सब लीलाजओं के साथ अत्यन्त गुप्त रूप से कर्म-जगत्‌ का 
सम्बन्ध है । लीलाजगत्‌ की दृष्टि से जो लीलामात्र है, कर्म-जगत्‌ 


कीकृष्ण प्रसक्क , २०२ 


णत होना है -उद्ी प्रकार भवत्रित नित्यलीला में पर्यवसित होती 
हैँ एवं जान का चरसफल लिध्यविश्राम अथवा चिरशाल्ति है। 
अद्वतावस्था द्वी पूर्णत्व है। सूतरां पूर्णत्व में प्रतिप्ठित होने पर 
नित्यकर्म, नित्यलीला ब नित्यविश्ञाम ये तीस वास्तव में अवि- 
भक्त ख्य से दी प्रकाशित होते है । किन्तु तब भी व्यक्तिगत 
प्रकृति के वैशिष्टयानुसार कोई ग्रन्य दोनों को अज्भू रूप से 
अनुभव करते हुए अज्भीरूप से अपनी इश्च अवस्था में अवस्थित 
होते हैं । 

ह पूर्णत्व होने पर भी परिपृर्णीवस्था के रूप में परिगणित 
होने योग्य नहीं है। क्योंकि अज्धाख़िमाव रहने पर्यन्त एक 
अलीकिक वैषम्य स्वीकार करना ही होता है। यथार्थ सामरस्य 
को अवस्था में गुण-प्रधाव भाव नेहों रहता। इस कारण पूर्णा- 
चस्था में जाकर भो परिपूर्णत्त प्राप्त करने का प्रयोजन है। 
परिपुर्णावस्था ही बधार्थ योगावस्था है। इस अवस्था में सभी 
विरोधों का समन्वय हो जाता है। सुत्तरां विश्वाम फे साथ खेल 
का, खेल के साथ काम का एवं काम्त को साथ विश्राम का 
किसी प्रकार का विरोध नहीं रहता । ईस कारण ही 
योगी परिपूर्ण अवस्था के अधिकारी होने पर किसी का 
परिहार नहीं करते। अथच बाह्य हृष्टि में परिहार स्वयं ही 
सिद्ध हो जाता हैं। कर्म जब पूर्ण हो जाता है तब खण्ड इृष्ठि 
से देखने पर कर्म अतिक्रास्त हो जाता है और विश्राम के 
राज्य में प्रवेश होता है, किन्तु यह विश्रान्ति कर्मरहित 
जड़त्व नहीं है। इसमें अनन्त कर्म विद्यमान रहते हैं ' सीमा- 


का 
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बंद्ध कर्म न रहने से कर्मगत चाझ्ल्य नहीं रहता। क्योंकि 
अनन्त कर्मों के साथ विश्वान्ति का कोई विरोध नहीं है। इसी 
कारण योगी एक स्थान पर चिरदिन के लिए स्थिति लाभ करके 
अचल अवस्था प्राप्त कर के भी दुसरी ओर अनन्त रूपों में 
अनन्त देशों में अनन्त प्रकार के कर्मों का निरन्तर सम्पादन करते 
रहते हैं । जो निष्क्रिय, कुटस्थ, श्रविचल द्रप्टा के रूप में अथवा 
परमतत्त्व के उपाप्तक के रूप में नित्य एकासन में समासीन हैं, थे 
ही एक ही समय में विभिन्न रूपों में विभिन्न देशों में विभिन्न कार्यों 
का सम्पादन करते हुए जगच्च॒क्र चलाते हैं। वे निष्क्रिय हैं, यह 
जितना सत्य है, वैसे ही वे कर्म कर रहे हैं यह भी संपूर्ण सत्य 
है। यहाँ पर निष्क्रिय भाव एवं सक्रिय भाव परस्पर विरुद्ध नहीं 
हैं । इसका एकसात्र कारण यही है कि वेक्रिया का त्याग 
करके निष्क्रिय नहीं हुए हैं। क्रिया की पूर्णता के फलस्वरूप 
उन्हें यह अवस्था प्राप्त हुई है। ठीक उसी प्रकार विश्वास की 
भी एक पूर्णता है। जब विश्राम पूर्णृत्व-लाभ करता है, तब 
विश्वाम के अतिक्रान्त होने पर लीलाराज्य में प्रवेश होता है। 
यह जो लीला है, यह विश्ञाम की विरोधी नहीं है। विश्नाम को 
छोड़कर ढीला में प्रवेश नहीं हुआ है! विश्वाम की पूर्णता के 
फलस्वरूप ही यह प्रवेश हुआ है | सुतरां कर्म, विश्राम एवं 
लोला-यही जहाँ क्रम हैं, वहाँ नित्यलीला में अधिकार प्राप्त 
करने पर कर्म वे विश्ञाम किसी का भी परिदह्वार नहीं होता। 
विश्वाम के एक प्रान्त में कर्म है एवं दूसरे प्रान्त पर लोला हे! 
जिस प्रकार श्रीकृष्ण के एक ओर चडद्धूर्षण हैं एवं दुपरी ओर 
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म्ण क्षैः न 0 है यण दी जुः पद है 


जल 


| ० | यभ्ताट +> पत्र ४ 


घी ४ प्रा 
ब 


हु बन का 
- हैं वध ५ ससणका 


प्पाफड+प् ह्मन्पााश खड 


ओक्ृष्ण-अस छू : एप 


नीराधा हैँ, यह भी उसी प्रकार है | सुतरां इस क्रम के अनुसार 
निल्यलीला में क्ि्दी के प्रब्ष्ठ होने से समभाना होगा कि वह एक 
ओर संमार में प्रशेनियत कर्म में निरत हे. बह़जेसे धत्य है, 
उसी प्रकार वह संसार के अतोत शाच्चिघ्ाम में अधिचछित रूप 
से विश्वास प्राप्त कर रहा है. यह भी उमी प्रकार सत्य है। 
अथन, यह भी स्वीकार करना होगा कि वह कर्म भी कर रहा 
हैं एवं विश्याम भी कर रहा है, इसके साथ ही वह नित्यलोला 
में भो अपने भावानुसार योग दे रहा है। प्रत्येक व्यापार के 
लिए ही उसे पृथक स्वरूप की आवश्यकता है! जो एक स्वरूप 
में सर्वदा अपने आसत में अपल-भाव मे बैठा है, वहीं दुसरे 
स्वरूप में लनगन्‍त जयत्‌ में अपनी योग्यतानप्तार परिश्रमण कर 


बा न. 


रा £#। 

किन्तु ये दोनों स्थितिर्या ही चरम नहीं हैं। इसके ऊपर 
एक निधव्यकीला रूप लोकीतर दशा विराजमान है! कार्य करना 
शाम्विशाज करना एवं खेल करना सब ही अमेस्त भावसे 
हुआ करता है। अधचे बह अनन्त सी प्रकृत अनन्त नहीं है। 
करयोंक्षि एक ही अल्प सत्ता स्वातवख्यशाक्त के अभाव से अनन्त 
खो में प्रकाशमान होती है। 

परिपूर्ण अवस्था का अनुभव करता अत्यन्त कठिन है। इसे 
भाव की और था अभाव की झोर अनुभव नहीं करना होता | 


यह एक साथ दोनों ही प्रकार से अवभूत होती है । अथच इशप्में 
भाव व अज्ाव किसी प्रकार को भी छाथा का स्पर्श नहीं होता | 
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श्ीभगवान्‌ जीव के कल्याण के लिए विभिन्न स्वरों में विश्व 
भान रहते हैं। किन्तु भाव का आलोक प्रकाशित होने पर यह 
सब बहिरज़् घारा अन्तरझ्ु धारा के रूप में प्रकाशित होकर 
धरा पर परिपूर्ण महासत्य के अवतरण का आभास दिया करती 
है । योगी कायव्यूहू करके आकाश भण्डल की विभिन्न सीमाओं के 
बीच विभिन्न रूप धारण करके आत्मप्रकाश किया करते हैं। यह 
कायब्यूह का बहुत्व उच्तकी झुक अद्वेत सत्ता को कऋ्षुण्ण नहों कर 
सकता ! 

सृक्ष्म सता सें अभिमान के प्रविष्ठ होने पर यहाँ से कारण 
सत्ता में उसका अनुसन्धान करके उसमें समस्त स्थूल आवर्ज्जना- 
राशि का आहुतिद्प में अर्पप. करना होता है। तब स्वाभाविक 
नियम से कारणसत्ता में ही अभिमान का उदय होता है। कारण 
से महाकारण में प्रवेश भी इसी प्रकार हुआ करता है | 

छः 9० 8 हैः 

पहुले ह्ली कहा गया है कि प्रत्येक धाम में ही एक-एक 
निर्माणगत वैचित्र्य हैं। जो योगी पूर्ण सें अधिट्ठित होकर किसी 
निर्शिए घाम की रचना करते हैं, उसके लिए यहू निर्दिष्ट घास 
स्वंधाम के ही अन्तर्गत है। श्रीवृन्दाबृूम अथवा गोलोक इस कारण 
से ही माता प्रकार से कह्पित हुआ है। अन्यान्य धामों के 
सम्बन्ध में भी वही एक बाल है। 

घामतर्व अत्यन्त गम्भीर है । इसके सम्बन्ध में स्थुल्माव से 
ज्ञातव्य सब विषय प्रसड्भत: कुछ-कुछ पहले कहे गधे हैँ। किन्तु धार 
का जो परम रहस्य है वह अभी भी आलोचित नहीं हुआ है | 
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धाम एक यम्त्र विशेष हैं। गीता में श्रीक्षणवान्‌ ने परम घाम 
के सम्ब-ध में कहा हैँ कि वह अग्वि सोस एवं सूर्य इस निविधय 
ज्योति के भ्रतीत, स्वयं ज्योति:स्वहूप एवं पुनरावृत्तिरहित है। 
किन्तु केवक इसी बर्णत से परमघाम का स्वरूप हृदयगंग 
नहीं होता । 

जी जोंग तान्त्रिक यन्‍त्रनविज्ञान से परिचित हैं, वे जानते 
मेँ कि प्रत्येक यन्त्र ही घल में एक बिन्दु से उदभूत होता है। 
एक ही महाबिन्दु से क्रमशः त्रिकोण प्रभृति चक्रों का आविर्भाव 
होने पर नाना प्रकार के यन्त्र रचित होते हें। एक-एक यन्त्र 
बिन्दू में अधिष्ठित भगवान्‌ के एक-एक रूप का आत्म- 
प्रसारण मात्र है। बिन्दु समग्र यन्त्र का मध्यस्थ है। मकड़ी 
जंसे स्वय का केन्द्र में रखती हुईं चारों ओर जाल बनाती है, 
चैतन्य भी उसी प्रकार स्वयं मध्यस्थ रहकर चार्रो ओर भावा- 
नुसार चक्र-विस्तार करता है। जब तक दाक्ति की यह आत्म- 
प्रसारण क्रिया निवत नहीं होती तब तक रचनां-प्रणारुं) चलती 
है रहती है। यन्त्रप्तान्न ही उसनउम्त नाम वे रूप-नविशिए्ट भगवानु 
का थाम स्वरूप है। बिन्द से निकीण अथबा चतुष्कोण आवि- 
भूत होने पर उत्तारोत्तर विभिन्‍न चक्रीं का स्फुरण हुआ करता 
हैं। सबके मल में जो राज्य सुद्धि के प्रथम स्पन्दन के साथ 
ही प्रकट होता हैं, वह़ी महातनिकोण है। इस सलिकोण से समग्र 
विश्व का उद्भव हुआ करता है एवं समग्र विश्व का उपसंहार 
भी इसी जिकोण में ही सम्पन्न होता हैं। त्रिकोण शक्ति-यन्त्र 
है । तजिकोण का मध्यस्थित बिन्दु क्षुब्ध होकर त्िकोण एवं ऋमद। 
अन्यात्य चक्रों का निर्माण करता है। नयर में प्रधिंग्न होकर 
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शुक्र के बाद एक विभिन्‍न स्तरों का भेद करते-क्रते विकोण के 
समभीप आ उपस्थित होना होता है। वर्योंकि यहू जिकोण मसातृ- 
राज्य है। सुप्ति का ग्ृल खोजना हो तो साधकमात्र को ही 
इसके सम्मीप आना होगा । सूक्ष्म दृष्टि से विचार करने पर 
त्रिकोण की उत्पत्ति की मी एक प्रणाली लक्षित होगी। क्योंकि 
बिन्दु का स्वन्दत ने होने पर त्रिकोण का जाविर्भाव हो ही वहीं 
सकता । जिस बिन्दु के स्पनदत से यह तरिकोणराज्य आधजयूद 
होता है-बही भद्दावित्दु है! यह महावित्दु कामतत्व अथवा 
हृसविता के नाम से प्रसिद है। इसके चुल्ध होने पर रजत वे 
रक्त जो दो बिन्दु आविशृत होते हैं, उत्में पहुंचा चन्द्रस्वरूप 
एवं दूसरा अस्निस्वरूप है! जब अरिन की शिखा ऊध्वगाति को 
प्राप्त होकर सोम बिन्दु को स्पर्श करती है तब यहू बिन्दु हुत 
होता है, एवं उससे भमृतस्राव हुआ करता है। यह अमृत निर- 
न्तर क्षरित होते-होते अमृतराज्य अथवा उपकरणसहिंत नित्य- 
धाम रचित हुआ करता है। इस अमृतकला का झूलीशुत त्रिकोण 
क्रममकला के नाम से प्रसिद्ध है। उपसे ,सृष्ति का उपकरणस्वरूप 
तत्तम्मुह आविर्धत हुआ करता है। इन सब तत्वों का परस्पर 
सथोग होते पर ये विश्व की रचना करते हैं। श्रीवृन्दाचनधाप्त 
अथवा गोलोकघाम या श्वेतद्वीप ये एक ही अवस्थाओं में आवविर्भृत 
विभिन्न हृश्यों के नामान्तर हैं । 
कुण्डली मुख्य यत्त्र है। इस यन्त्र का निम्मीण अत्यन्त 
रहस्यमय है । आदिनाद से महानाद का भेद करके जो ताव- 
घारा बीज के कार्यघ्युत खण्ड नाद पर्यव्त अवतोर्ण हीती है, उसी 
का परिणाम कुण्डलिती के रूप से रचित हुआ करता है । सूछ 


पक 
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धाम में अतन्त शक्ति प्रस्कर रूप से विश्रजित सहती-है | इन सब 
शुक्रिया यु दल शा टड[दाससइवन्ता सतच्चणान प्रकाड होती है | 


रगएू जे घरमपुझत शीकृशर के जाविर्भाव ते विलास का यन्‍्त्र 
कीफृण का स्ववतथ घास है! इस धाम की रचनाप्रणाह्ी 
अन्यास्य थामों वो शांति वासमा-शंद से विभिन्नप्रवार की है। 
श्रीकृष्ण तत्व के आलोचना वारते समय उनके धाम के स्वरूप 
का विवरण आवश्यक है। इस कारण हृष्टान्तस्वरूम विभिन्न इृछ्ठि- 
केन्द्रों थे उनके धाम का विश्लेषण करने की बेष्टा की जा रही 
है। लघु बह्मसंहिता में श्रीकृष्ण के धाम के सम्बन्ध में जो विव- 
रण प्राप्त होता है. उससे यह जाता जा सकता है कि सहुखदल 
कमल गोकुल नाम से प्रसिद्ध हैं। यह अति-विशारू राज्य है। 
इस कमल का जो मध्य बिन्दु या कणिका है, वहीं स्वयं भगवातु 
श्ीकृष्य का स्व-धाम हट । ग्रह विस ह अनन्त के अंश से घम्भुत 
कहा जाता है। अथवा अनत्स जिनके अंद हैं, वे बलदेव उसमे 
अवस्थान करते हैं । 

पहसपर्स कसर गोकृलास्यं भदत परदेस । 
लत कर्मिकारं सद्भास तदभन्तांशसम्भवम्‌ ध| 

यह जो मध्यबिस्यु रूपी कणिका की बात कही गई थी वह 
एक विशि्त यन्त्र हैं; इसमें पट्कोण विराजमान है । यह पदकोण 
दो त्रिकोर्णों के: समस्वय से उत्पन्त हुआ है। उसके मध्य में एक 
ऊध्व॑मुख जिकोण है जो तस्मशास्त्र में शिव-न्रिकोण के नाम से 
प्रसिद्ध है, एकं शक्तिन्रिकोण नामका एक और तिकोण है, जो 
अधोगमुख अवस्थित है। इन दो त्िकोणों के परस्पर संघटन से 
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अनेक उपदन हैं। वे श्री कृष्ण की विभिन्‍म प्रकार की लीछाओं 
के साथ संश्लिष्ठ हैं। इन सब लीला-भूमियों में से कदग्बबत, 
खण्डिकदन, अश्ञोकवन, केतकवत, अमृतवंत आदि अ्रसिद्ध हैं! 
उपदर्नों की संख्या तीस है। प्रधाव वन पुर्वोक्त बारह हैं ६ 
सहसदल-कमल की क्णिका पर सुवर्णपीठ व श्णिम्नण्डप अवस्थित 
हैं। इसकी आठ दिशाओं में आठ दल विद्यमान हैं। उनमें से 
दक्षिण दल में महापीझ विशाजित है। अग्निकोंण के दल में दी 
भाग हैं, एक में निकुल्ज कुटीर है धोर दूसरे में वीर कुटीर। 
पूर्व दिशा का दल पविन्नता-सम्पादक के रूप से प्रसिद्ध है। 
ईशान दिशा का दल सिद्धपीठ है, जहाँ गीपियों ने कात्याथनो- 
पुजा करके श्रीक्षण्ण को प्राप्त किया था। वश्चहरण व अलडूपर 
हरण यहीं पर हुआ था । उत्तर दिशा के दल में द्ादश आदित्य 
अवस्थित हैं। वायुकोण के दल में कालियहुद प्रतिप्लित है। 
पश्चिम दिशा का दल यज्ञपत्तनियों को अत्यन्त प्रिय था अधा- 
सुर फो मोक्ष-प्राप्ति एवं ब्रह्ममोहन इसी दल में हुआ था। नेऋत्‌ 
कोण के दल में ब्योम-वर्ध हीना प्रसिद्ध है। शब्झब्रुड़न्बंध इस 
दल की प्रधान लीला है | इस अष्टदल कमल को छेकर ही वृन्दा- 
वन की प्रधान क्रीड़ा है। गोपीशवर-शिवलिज्ध अश्टदल कमल के 
अधिप्ठाता हैं। अप्ददल को घेरे हुए षोडशदल वर्तमान है । इसके 
प्रत्येक दल में ही कोई न कोई लीलास्थल अवस्थित है। दक्षिण 
दिशा के प्रथम दल में मघुचन की स्थिति है। बहीं चतुर्भूज महा- 
विष्णु प्रकट हुए थे। द्वितीय दल खदिरवन है। यहाँ गोवर्धन पर्वत 
पर महालीला हुई थी। प्रसिद्धि है कि यहीं पर श्री कृष्ण मित्य- 
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धाम में अत शक्ति पस्फट झूप से विराजित रहती-है । इन सब 
शक्तियों से विश्य मी छगदामस्वशय सत्यशाणि प्रकट डोती है। 


समर ज पस्शपु"्त लीक्ृषष्ण के आविभाद व बलास का क्र 
शक्रीजवण का सदी धाम है । हरा बाण वा रचना प्रणाली 
अस्था-य धामों की भांति वासना-मेंद से विनिक्ञ प्रबार की है। 
थीक्रष्णतत्व वं। आलोचना करते समग्र उन धाम के स्वरूप 
का विवरण आवश्यक है। इस कारण हृष्टाल्तस्वरूप विभिन्न हृष्ठि- 
क्ेम्दों ते उनके धाम का विश्लेषण करने की चष्ठा की जा रही 
है। लघु बह्मसंदिता में श्रीकृष्ण के धाम के सम्बन्ध में जो विव- 
रण प्रात होता है. उससे यह जाना जा सका है कि सहलदल 
कमल गोकुछ मास से पखस्तिद्ध हैं। सह अति-विज्ञाक राज्य है। 
इस कमल का जो मध्य बिन्दु था काणिका है, वही स्वर्य भगवान 
क्ीकृण बग स्वर-धास है । यह बिन्दु अनन्त के अंश से सम्भूत 
कहा जाता है। अथवा अनन्त जिनके अंश हें, वे बलदेव उसमे 
अवस्थान करते हूँ । 

सहस्वपर्त कमल गीकुछाशध्य सहत पदुस । 
तल ऋर्णिकारं सझ्कास तदसस्लॉशसस्मनस्य ॥ 

पह जो मध्यबिन्दू रूपी कैणिका की चांद कही गई थी वह 
एक विशिष्ट यन्त्र हैं; इसमें पट्क्रोभ विराजमान है । यह षटकोण 
दी त्रिकोणों के समन्वय से उत्पन्त हुआ है। उसके मध्य में एक 
ऊर््वभुख त्रिकोण है जो तन्यशास्त्र में शिवनत्रकोण के नाम पे 
प्रसिद्ध है, एव. शक्तित्रिकोण तामका एक और त्रिकोण है, जो 
अघोमुख अवस्थित है। इस दो त्रिकोणों के परस्पर संघटन से 
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घटकोण तामक यन्त्र का आविष्कार हुआ है। परमपुरुष व परभा 
प्रकृति के परस्पर मिलित भाव का प्रतीक है यह परदकोण । 
तान्त्रिकों एवं बौद्धाचार्यों ते 'एवं कार रूप इस षटकोण का ही 
यथोचित समादर किया है। इस षदकोण के मध्य में ही क्षणभेद 
से भिन्न रूपों में भिन्न-भिन्न आनन्दों का नव-नव्‌ उन्मेष जाग 
उठता है। समग्र चक्र जब सिमठ आता है, तब इस षदकोण में 
ही उसका उपसंहार होता है । षदकोण से मध्य बिन्दू में स्थिति- 
लाभ करना परम सौभाग्य की बात है। यह पटकोण ही युगल- 
मिलन का क्षेत्र है। इसकी उपेज्ञा नहीं को जा सकती! इस 
महाप्म के कणिकार में बीजरूप वजत्ञ अथवा हीरक का कील 
वर्तमान है। चतुरक्षरी मन्त्र कीलक मन्त्र है। इस स्थान पर 
षट्पदी, अष्टादशाक्षरी भन्‍त्र अवस्थित हैं! उसके अतिरिक्त 
प्रकृति एवं पुरुष के द्वारा हो यह स्थान संरक्षित है। मन्त्र की 
प्रकृति कृष्ण हैं एवं पुरुष भी कृष्ण ही हैं। मन्‍्त्रों के कारण-छूप 
में, समपष्ति-रूप में, अधिप्लान्नी देवता-रूप में एवं इश्ठ-रूप में पुरुष 
ही प्रवीतिगोचर होते हैं। इस कणिका में प्रेभाचन्द व महासन्द- 
स्वरूप अमृतरस विद्यमान रहता है, एवं उसमें ज्योति:स्वरूप 
मन्त्र अर्थात्‌ कामबीज अव्यक्तरूप से संयुक्त है । इसके चारों और 
सेतद्वीप चतुरस्र श्राकार में विद्यमान॑ है। इस चत्रस्र के चारो 
भोर वासुदेव, सड्भूर्षण, प्रद्य॑म्त एवं अभिरंद्ध इन चारों ब्यूदो 
का धाम है। दस शूलों के द्वारा यह यन्त्र देव ओर से आबद्ध है । 
नव निधि एवं अष्ठ सिद्धि, मन्त्रात्मक दस दिकपाल, श्याम और 
रक्त व दब वर्ण-विशिष्ट पार्षदवर्ग, विभला आदि सोलह 
उद्भ्नत शक्तियाँ--इ नके द्वारा चारों दिश्यायें आवृंत हैं । 
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पद्मपुदाण के उत्तरखण्ड में दैकुण्० मामक परम धामका 
विस्तुत वर्णन सिलना हैं। उस राज्य में अनेक जनपद हैं । रत्ममय 
प्राकार विमान वे सोच क्वारा बलंकुध हैं; इसकी प्रधान सगरी 
प्रधाध्या के माम से प्रतिद्ष है। इस नगर के चार द्वार रत्तमय 
गोपुर व मंषि-का झनादि-वटित नियमों द्वाप्य रंजिस हिैं। प्राकार व 
तोजजोवारा यह देष्टिस है। शिभिन्‍्त हीरो पर विभिन्‍न रक्षक हैं, 
हों की संदया चार है। पूर्वद्वार पर चष्ड एवं प्रचण्ड है, 
द्कषिए॥न पर भद्र व सुभद्र । पश्चिम हार पर जग वे विजय एवं 
उत्तरद्ार पर घाता व विधाता विराजमान हैं। इस विशानपरी के 
मध्यज्ाग मे अच्ताएर है) यह भणिपय पराकार ते रत्नमय तोस्ण 
हारा मूपित हैं | इसके मध्य में दिव्यम्ण्डल है जो सहसत माणिक्य- 
स्तम्भा द्वारा विधन 7 


शुराण में पातालखण्ड में सित्य बृन्दावल का विवरण 
मिलता है। ब्रह्मगहिता की भाँति यहाँ पर भी सहसदरऊ कमल 
के समाने मोकुल का स्वरूप वर्णित हुग्रा हैं। इस कमल को 
कणिका ही श्री गोविन्द का स्थान है। 


माथुर-मण्डल भी सहस्दक के समान है। इसका परिमाण 
विष्णु के सुदर्शन-चक्र जितना है। इस मण्डल में बारह वन 
प्रधान हैं, उनमें से सात यमुना के पश्चिम में एवं पाँच उसके 
पूर्व में अवस्थित हैं। इन बारह वयों के नाम इत्त प्रकार हैं-- 
भद्र, श्री, लोह, भाण्डीर, महा, ताल, खंदिरक, बकुल, कुमुद, 
काम्य, मधु व वृन्दावत । गोकुल महारण्य हैँ। मधुवन व वृन्दा- 
बन का प्राघान्य माना गया है। इन सबके अतिरिक्त और भी 
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अनेक उपचन हैं। वे श्री क्ृष्ण की विभिन्‍न प्रकार की लौलाओं 
के साथ संश्लिछ्ठ हैं। इम सब लीला-शभूमियों में से कदम्बबन, 
खण्डिकवच, अशोकवदन, केतकवन, अमभृतवन आदि प्रसिद्ध है । 
उपवनों की संख्या तीस है। प्रधाव बन पूर्वोक्त बारह है । 
सहखदल-कमल की कणिका पर सुवर्णपीठ व मणिभण्डप अवस्थित 
है। इसकी आठ दिल्लाओं में आठ दल विद्यमान हैं। उनमे से 
दक्षिण दल में महापीठ विराजित है। अभ्निकोण के दल में दी 
भाग हैं, एक में निकुझज कुटीर है और दूसरे में वीर कुटीर । 
पूर्व दिशा का दल पविन्नता-सम्पादक के रूप से प्रसिद्ध है । 
ईशान दिशा का दल सिद्धपीठ है, जहाँ गोपियों ने कात्यायनी- 
पूजा करके श्रीकृष्ण को प्राप्त किया था | वश्चहरण व अलच्धार 
हरण यहीं पर हुआ था । उत्तर दिशा के दल में द्ादश आदित्य 
अवस्थित हैं। वायुकोण के दल में कालियहुद प्रतिप्लित है । 
पदिचम दिशा का दल यज्ञपत्नियों को अत्यन्त प्रिय था ॥ अधा- 
सुर का मोक्ष-प्राप्ति एवं ब्रह्ममोहत इसी दल में हुआ था। नेकऋत 
कोण के दल में व्योम-बंध होना प्रसिद्ध है। शड्डुचुड़-बंध इस 
दल को प्रधान लीला है । इस अ्नदल कमर को लेकर ही वृन्दा- 
वन की प्रधान क्रीड़ा है। गोपीर्वर-शिवलिड्ध अप्टरटल कमल के 
अधिष्ठाता हैं । अज्नदल को घेरे हुए षोडशदल वर्तमान है । इसके 
प्रत्येक दल में ही फोई ने कोई लीलास्थल अवस्थित है। दक्षिण 
दिशा के प्रथम दल में मधुवन की स्थिति है। वहीं चतुर्भुज महा- 
विष्णु प्रकट हुए थे। द्वितीय दल खदिरवन है। यहाँ गोवर्धन पर्वत 
पर महालीला हुई थी | प्रसिद्धि है कि यहों पर श्री कृष्ण नित्य- 


प्ण प्रसकु , २ 


धन के पति हुए थे एवं गोविद्धत्व को प्राप्त हुए थे । तृतीय 
लि उत्कए स्थान है - सत्य दल प्रद्भून रस को लीलाभूमि 
ग्रहीं घर सस्दीएयर बस बे सन्द्राजप जवम्धित है । पं्ममदल 
. आ्ाला गापाल अयदा धंनपाल टे पु बे सप्तम दलों मे 
/. ; लम्दबम वे बकुलवन विराजित है । घेनुकासूर की वधस्थली 
... तन अप दल भें अवस्थित है। नवम दल में कुमुदवन एवं 
दल में कास्यवन स्थित है । काम्यवन में देवगण को ब्रह्मा 
ल्‍भ८ै9र मुँग्रह प्राप्त हुआ था एवं और भी कुछ --एक लीलाय प्रदर्शित 
ह। ग्यारहवें दल में अनेक वन हैं। ये भक्त गणों के लिए 
अनुप्रह-साधक हैं। सेतुबन्ध का निर्माण इसी दल से हुआ 
बारहवें दल में भाण्डीरवन है, जहाँ श्रीकृष्ण श्रीदाम 
के साथ खेलते थे। भद्दवन, श्रीवन एवं लीहकन क्रमश) 
 बौंदहवे व. परद्रहवें दलों में स्थित हैं । सोलहुब दल में 
कह है। ओीक्ृष्ण की बाल्यलौला, पूततावघ, यमलाज्जुन- 
ह। बादि यही पर हुए ये । पशञ्ननर्षीय दामोदर नामक बाल- 
5... * इस स्थान के अधिछाता हैं । 

|: आाणों में कहा गया है कि वृन्दावन का अद्भुत रहत्य 
हज हमें किसी को भी परिज्ञात नहीं है। प्मपुराण में श्रीवृन्दा- 
उऊ।. जैसा वर्णन है. वह प्रायः बरहासंहिता के ही अनुरूप है। 
च- प्रेंष्र ही लिखित है कि यहू स्वल पुर्णानन्‍द रस का आश्रय 
हा! हैं की भूमि विन्तामणि स्वरूप है, जल अमृत-रसन्पूण है 
सुर है एकमात्र बयस्‌ है, पुरुषसात्र ही विष्णु हैं, एवं लीमात्र 
वे” है है। वहाँ सबका विग्नह नित्य व आानन्दमम है एवं सभी 


ह 
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के मुख पर हास्य है। दुःख, जरा, मृत्यु, क्रोध, मात्सर्य, भेद- 
ज्ञान, अहुड्भार आदि यहाँ से सदा के लिए निर्वासित हैं। यहाँ 
प्र कोकिल व अमरों का निनाद, शुक का गान, भयूर का नृत्य, 
नाना प्रकार का पुष्प-सौरभ, भछुर समीरण, पुष्परेण का 
विकिरण, सर्वेदा पूर्णचर्द्र का उदय इत्यादि विशेषरूष 
से लोलाभूृपि के सौन्दर्य व माघुर्य को प्रकाशित करते हैं। यहाँ 
वृज्ञादि के अंगों में भी पुलक-सश्जार होता है एवं प्रेम व आनन्द 
का अश्रुवर्धण भी दिखाई देता है। यह अत्यन्त गुप्त स्थान है। 
अप्तकोशात्मक योगपीठझ, मणि-रतल्मय सिन्‍्दासन, इसके बीच 
अप्नदलकभल एवं कमल की कणिका में परम स्थाद है । यह गुणा- 
तीत महाधाम है । 


जिस पिन्‍्टासन पर श्रीराधागोविन्द उपविष्ठ हैं, उसके बाह्य 
प्रदेश में योगपीठ एवं ललितादि सखियाँ अवस्थित हैं। पश्चिम 
में ललिता, वायुकोंण में इ्यामला, उत्तर में धन्या, ईशानकोण में 
हुरिप्रिया, पूर्व में विशाखा, अग्निकोण में शेव्या, दक्षिण में पद्चा 
एवं नेक्नत में भद्दा प्रतिष्ठित हैं। राधिका पुला प्रकृति हैं, ललि- 
तादि उनकी अंशस्वरूपः हैं । 


पोगपीठ के केशराग्र में चन्द्रावक्ी का स्थान है। चन्द्रावती, 
चन्द्रावलो, चित्ररेला, चरद्रा, मदनसुन्दरी, कृष्णप्रिया, मंज्चुमती व 
चन्द्रेखा इन आठ प्रकृतियों एबं पूर्व-बणित अप्ठ सखियों के 
परस्पर मित्रने पर पोडश प्रकृतियों का विकास होता है। इस 
सब प्रकृतियों के आगे सहख-सहुस्र किशोरी गोपकन्यायें विराज- 
मान हैं, जिनके दक्षिणांश् में श्रुतिकन्यागण व वामांश में देवकत्या- 
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गण दिव्य अकछारों में विनूधित हॉकर संजजीत आदि के हर 
लीखछारस की पति साधन कर गही है । 


धुल नत्य लीकष्ग के भैद्धिर पा अस्चरणा भाग समझना 
बाडिएत, सर के बाहाप्रदेग में प्रियााखागण अवस्थिद हैं। 
रू घर श्य्‌ जज 8 ३ हज ४: ७५ | रे दी] लो ल्ड॥ रे ! पा दस अप र्घेँ 


मिआ 


बेगदाइन ४ झाण के ही घन झूप है। मन्दिर के काग्रर पश्चिम 
द्वार पर आीदाम, उत्तर द्वार पर बसुदाम., एव हार पर सुदाम 


> दलित दार एर किंडछिएी अनस्यन ६८। इसके बाहर 
सुरर्णमस शान्दर मं -प्रत्येक माच्चिर्म स्व्णवेदी है. एवं उसके 
ऊपर सुवर्भनय पोठ है। इस पोढ पर स्वणलिड्ार-शषित 
गंपाल-पृति पराजबार है | आर्श ओर हेगी प्रकार की 
अपदद्म गोपाल प्तिए शिराजमाने #  फिसी कगा साम स्तोक्र- 
कृप्य, फिस! शत साथ अंशुसद्रा इत्ादि टं। सभी की हाथ में 
7ंग, वीणा ने वे है बयस , वेश, आकार व स्तर सभी का 
एक हो प्रकार का है। इस सत्र गोवालों के चारों ओर ज्ञीरस्तावी 
गौएँ धिराजित हैं । गोमालमण्टछ के बाहर कीटिन्सूर्य की भाँति 
उज्ज्वल सुवर्ण-प्राचीर है। इस प्रावीर वो चारो और चार महावन 
हैं। पश्चिम दिशा का बन महोद्यान के मास से प्रसिद्ध है । यह पारि 
जात वक्षों का घन है। परिजात वृक्ष के नीचे स्वर्णमन्दिर है 
उसमें सुबर्भनय पीठ है। इस पीठ के ऊपर दिव्य सिंहासन पर 
चतुर्भुज वासुदेव घृत्ति जिराजित है। उचकी अप्ठ-महिषी अर्थात्‌ 
रुक्मिणी, सत्यभामा, सुछज्षणा, नासग्नजिती, मिन्रेवृत्दा, अनुषृन्दा, 
सुनन्‍्दा व जाम्बवती एवं उद्धव जादि भक्तन्पारिपद गण उनको: 
बेरे हुए हैं। उत्तर दिशा का महावव हूरिचन्दन बृत्चोका है। 
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इसमें भी पहले के समान मन्दिर व सिंहासन हैं, जिन पर सडद्धू- 
घंण या बलराम रेवती-सहित विराजमान हैं। थे नीलाम्बरधारी 
है एवं मशुपान में मत्त हैं। दक्षिण दिशा के निकुझ्वन में सन्‍्तानक 
वृक्ष के नीचे प्रचुम्न [ कामदेव व रति ) विराजमान हैं । पूर्वदिश्ञा 
के कल्प वृक्ष के नीचे अनिरुद्ध व उषा पूर्ववत्‌ मन्दिर व सिहासन 
में विराजगान हैं। ये चारों चतुव्यृह नाम से प्रसिद्ध हैं। ऊपर की 
ओर आकाशमरडल में किरीठ व कुष्डलधारी चित्मय विष्णु 
विग्नह परिदृष्ठ होता है। यह निष्काम भक्तों का स्थान है। 
भगवान्‌ के बाँयी ओर यज्ञ, गन्धर्व, सिद्ध, किन्नर अपने-अपमे 
स्थान में अवस्थित हैं, एवं अप्सराण नृत्य कर रही हैं। बागे 
प्रह्नमाद, नारद, शुकदेद, सनत्कुमार प्रशुति भक्तगण वर्तमान हैं। 
इसके बाहर उच्च स्फटिकमय प्राचीर हैं। यह तावा वर्णो से 
उज्ज्वल है। इसके चारों ट्वारों पर चार विष्णु द्वारपाल के रूप 
में विराजित हैं। इन सन्नी का वर्ण पृथक पृथक है। जो पश्चिस- 
द्वार पर हैं इनका शुक्लवर्ण है, उत्तर दिशा वाले रक्तवर्ण के 
है, पूर्व के गोर एवं दक्षिण के क्रष्ण वर्ण के हैं । 


इससे पहले यमन्त्रात्मक भगवद्धाम का किश्वचिद आभाश संक्षिप्त 
झूप में दिया गया है। गोलोक बैक्तुण्ठ, वृन्दावन, गोकुल आदि 
सभी यन्त्ररूपी हैं। इसका किल्चलित्‌ विवरण तो दिया गया है, 
किन्तु सम्पक्‌ परिचय नहीं दिया गया है, क्‍योंकि यह धाम 
गठन के भेद से भिन्न-भिन्न प्रकार का हुआ करता है । पद्मपुराण 
में वेकुण्ठधाम का वर्णन है। भक्तप्रवर रामानुजाचार्य ने भी अपने 
तीन गद्यग्रन्थों में बैकुण्ठधाम का वर्णन किया है। 
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पौराणिक साहित्य में अनेक स्थलों पर प्रसजुलः वैकुण्ठ-धाम 
दा वर्णन पाया जाता हे। किन्‍लु यह सब पूरी तरह एक जेंसा 
नहीं 7 । ठीक पी प्रकार मोलोकनचाम का वर्णन भी अनेक 
स्थातों पर पाथा जाता हैं | आ्तट्रीप गोलोक-बाम का ही नामान्तर 
है । इसके अल्ति सहख-पश्मात्मक सोकुलन्पयत भक्त समाज में 
प्रसिद्ध है। माथुर-मण्दल इस घाम का हो दूसरा सास है। ब्रज- 
अभि का सम्मिव्श विभिन्‍त स्थलों पर विभिन्‍त प्रकार का पाया 
जाता है | अवश्य, मूल रहस्य सर्वत्र मूलतः एक ही है । गोकुल व 
श्रीवृन्दावन का वर्णन पश्मपुराण में एवं अम्यान्य पुराणों में भी 
आंशिक भाव से उपलब्ध होता है। गोपाल-चम्पू भें इसी विवरण 
के अनु्प विवरण दिया गया है। लघु ब्रह्मर्स हिता एवं जीव- 
गोस्वामी कृत उसकी टीका में भी इस सम्बन्ध में कुछ-कुछ वर्णन 
देखने में आता है । 


एस प्रकार यह समझा जा सकता है कि साधक की वासना 
का भेद ही घामगत वैजिव्यानुभूति का कारण है। किन्तु यह सब 
वेशिस्य तात््विक नहीं है, प्रासड्िक मात्र है। अगली बात यही 
है कि धाम का मूल तत्त्व यस्‍्त्र है, एबं यन्त्र का भूल तत्व मत्ने 
है। सुनरां मन्त्र के यूलतत्व को आश्रय बना कर यम्त्र की प्रसफु- 
टित कर पाने पर यब्य का विकास स्वभावतः ही सिद्ध होता है। 
यम के बिना महाचैतन्य को आयत्त करके कार्य में परिणत नहीं 
क्रिया जा सकता । महाचैतन्य में सब कछ है, अथच कूंछ भी 
नहों है। जो जिसे प्राप्त होने की इच्छा करते हैं, बे उससे 
सुकौद्यल से उसे प्राप्त द्वो सकते हैं। यन्‍्त्र मुक्त शक्ति की नियन्नित 
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करने का कीशल मात्र है । शक्ति को यन्त्र में बद्ध न कर पाने पर 
उसके द्वारा स्वानुर्प कार्य-साधना भी असम्भव है। क्योंकि पुक्त- 
शक्ति-बद्धता स्वीकार नहीं करती उसके द्वारा कोई कार्य भी 
सिद्ध नहीं होता । यन्त्र--मन्त्र बच बीज को उपजीव्य रूप से आश्रय 
बनाकर आत्म-प्रकाश करता है। इसी कारण यन्त्र की इतनो 
महिमा है। यन्त्रहस्प परिज्ञात रहने पर महाचैतन्य से जो 
जिसकी इच्छा करते हैं उप्ती को दोहन करके बाहुर भिकाह 
सकते है । जो यन्त्रविज्ञान से अभिन्न हैं वे यन्त्र को सहायता से 
इच्छानुझरूप स्फूरण कर सकते हैं। यन्त्र के बीच वर्ण का एवं 
वर्णसप्मट्नटिजात बीज का तत्तत्सत्थान में आधान कर पाने पर यन्त्र 
का वशिष्य्य निष्पन्न होता है। झ्राधान के सम्बन्ध में वेशिष्स्य 
रहने पर उसके फलस्वरूप यन्त्र में भी वेशिष्ट्य दिखाई देता है। 
महानारायण उपनिषद्‌ में बेकृष्ठ के यन्त्र का निर्देश है। यह भी 
इप्त प्रसंग में आलोच्य है। 

यन्त्र इृप्ठ देवता का गृह स्वरूप है, सुतरां यन्त्रविज्ञान 
प्राप्त करके उप्तके मुठ मन्त्र का एवं बीज के आलोक का प्रक्षेप 
कर पाने पर अन्त्रानुरूप भगवद्धाम प्रस्फुटित हो उठता है । इस 
प्रसंग में अधिक आलोचना को अनावश्यक समझ कर छोड 
देले हैं । 

पहले श्री कुष्ण-तत्त्व एवं श्री राधा-तत्त्व के सम्बन्ध में कहा 
गया है किये दीनों तत्त्व हो जिपुरसुन्दरी के साथ विशेष रूप से 
सम्बन्ध रखते हैं। त्रिपुरसुन्दरी ललिता के नाम से कुझाधिष्ठात्र 
मुख्य सखी के रूप से वृन्दावन-लीला में स्थान पाए हुए हैं, यह 


सी हरेक बैग: 


न 


फ्-ब्सी क की 5 हि 
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(िए्णु का स्थान हे । ये डी सहसशीर्षा पृरुष हैं एवं श्रोकृष्ण के 
धश के अंग मे. खडइभूत मे । जिय का स्णनलिन का बात पहले 
कुछ गया हैं, हटा हंस सशात्रिष्ण के झख के उसभत 2] जसी 
पलिल मे महाया5ए्ण अवस्थित है, जिलकों शब्प्रा बनाकर 
शयशायी मगवान्‌ जाम्नमनथ्यस्य होकर भी सुपवल विदमान 
रात है । जगत वी सष्ि एवं परय इ'ड्डी के निश्वास व प्रश्वास 
छा हैं। ये महायागा कारममपुद्र में अदन्मिातलित नेश्नों से 
गोविन्द के चरणों के ध्यान में मग्न रहते हैं। इनक वाम पाशवं 
में महालकमी [ जो श्रीराघा के अंग से उद्ग॒मूत हैं ) अर्द्ध-उन्मीलित 
नयतों से उन्हें व्यजन करती है | परम पुरुष गोधिन्द के ध्यान से 
महाविण्पु के अंग में पुलक उद्यन्न होता है। प्रत्येक रोम भें 
ब्रद्धाएद का आदिशाव होता है। अन्तराल में श्रीराघा के चिन्तन 
ते नममलोशों से अक्षत्रारा निर्मत होती &ै। वास अश्षु से यमुत्ता 
दक्षिण से गंगा एवं मध्यम से गोमती उद्भ्नत होती है। थे तीनों 
घाराय पूनः कारणसमुद्र में प्रतिष्ठ होती हैं | ये ही जगतु में 
तमः ( क्ृष्णबर्ण ) सत्व ( शुश्रवर्ण ) व रजः ( रक्तरर्ण ) नाम 
में प्रसिद्ध है । 

इनके ऊपर तिगुरसुन्दरी का लाक हैं। इनका पूर्णायन्त जो 
श्रीयन्त्र के नाम के प्रसिद्ध है, यहाँ विराजमान है। ये कृष्ण से 
उत्पन्न तथा स्वये कृष्णख्पा हैं, चतुभु ज एवं रक्तवर्ण हैं; ये ही 
शुक्लवर्णा वाणी, पीठवर्णा भुवनेश्वरी, रक्तवर्णा त्रिषु रसुन्दरी, 
श्यामवर्णा कालिका एवं कृषणवर्णा सीलसरस्वती हैं। पराशक्ति 
दुर्गा साक्षात्‌ कृष्णस्वछपा हुँ--दुर्गाख्या पराश्चक्ति: साक्षात्‌ 


२७१ : श्रीकृष्ण-प्रसजू 


राधा व कृष्ण की विपरीत रति से दूर्गा व राम उत्पन्न होते 

है । दुर्गा ही गोविन्द एवं राम हैं अथवा संकर्षण ही राधा हैं। 
संकर्षण को नित्यतृत्ति के लिए महाविष्णु के उदर में प्रविश्न कराया 
जाता है। मह्याविष्णु को नाड़ी में जाकर सद्धूबंण कुण्डली का 
आकार धारण कर लेते हैं एवं सहख्पुल होकर मुखरम्ध्र से 
बहिर्गत होते हैं। महाविष्ण अखिल ब्रह्माण्ड का सृजन, धारण व 
सहार करते हैं। उनके ऊर्ध्वस्थ मध्य फणाचक्र में गौरीपुर नामक 
चक्र है। वहाँ दुर्गा भुवनेद्वरी के रूप में विराजमान हैं। गौरी- 
लोक के पूर्व में जो देवी हैं, वे कभी श्यामा है, कमी कनकप्र भा 
चतुभु जा, शंख, चक्र, दल व मुद्गर-धारिणी हैं । उनके मिकट 
ही कालरूपा कालिका अवस्थित हैं। चक्र के दहिनी ओर गील- 
सरस्वती या उम्रतारा या एकजटा का स्थान है। चक्र से पश्चिम 
ओर शुक्लवर्णा शुत्र सत्त्वमयी ब्रह्म-बागूबादिनी नित्या अवस्थित 
है। पीतवर्णा भुवनेश्वरी छिन्नमस्ता के रूप में परिणत होती हैं । 


इस चक्रराज के उत्तर की ओर योगिनी गण एवं डाक्ती- 
लाकिनी से घिरी योगिनी-गण अवस्थान करतो हैं। भुवनेश्वरी 
चक्रराज के उत्तर में, छिन्नमस्ता पश्चिम में, वाणी की दाहिनी 
प्रोर नीलसरस्वती एवं पूर्व में स्यामा, दुर्गा व कालिका हैं । 


इस प्रकार उत्तरोत्तर लोक-संस्थानों का एवं साथ ही 
साथ दिव्य भण्डलों की अवस्थिति का सविश्येष वर्णन क़ृुप्णयामल 
महातस्त्र में. प्राप्त होता है। श्रीकृष्णतत्त्व के रहस्यअतिपादन के 
लिये ही इस ग्रन्थ का आविर्भाव है। यहाँ पर उप्तका अधिक 
विश्लेषण अनावश्यक समझ कर छोड़ दिया जाता है ! 


गण. एल्‍-बज़ हा अर मे +5ऊ+ * 
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क्र 


सत्य हैं। किन्तु के अन्तिम बाल नहीं है। बासूदेव जिषुर-सुन्दरो 
के कूपानतर एवं बासकला के प्रतीक स्वरूप हैं। राधा भी बह 
#। दंगे हो जात रापम पार्वाय है, उसे मम छोड़ देते हैं। 
तू है हा हस्तात दप सातुमन्ध के भरपि वासदेम हैं, छन्द 

थी है हर देखना रसये दिगुरा हैं। बासुवेबरनस्य' नामक 
असल भें ड़ डहिशॉलित ? | शी - 

' फिसाझमी ने मन्सभग स्पसुद्रेस ऋषि स्झुता । 

शापबी लम्दय प्थक जुत पुतला अतसा का 

इस ग्रन्थ से जाता जातः हैं कि महादेव के आदेश से चासु- 
देव तिपुरसुदरीका भजन करते है। मे सुस्दरी दशा अहा- 
विद्याओं में आग है। मे शित्र के हम में शिलव हैं । सासभबक्ुट 
( जिसका दूसरा साम जजीवयमों ) फामरशा मकर वे शक्ति- 
कट सम्मिलित भाव से भदहावियां वात सन्त हैं। विपुरा बासुदेव 
की तपस्या से परमन्न होकर फलके निपाट आविशल हुए एवं उसने 
उनको शक्तियुक्त होकर कुलासार अवलम्बन पर्व साधन करने 
का आदेश दिया । लक्षपी तियुरा की अंशरुणा हैँ। उनको सजी 
बनाकर उनको महकारिता में युक्तमाव से साधना का उपदेश 
दिया जाता है। हॉर्नाम द्वारा दश् से द्वादश वर्ण तक कर्णशद्धि 
आवश्यक्र हैं; यह भी देवी के घचन से प्रतोत होना है। हरिनाम 
का रहुसस्‍थ लाम साधन के प्रसक् म॑ कहा जायगा। भापात्तः 
पहु जान रखना आवश्यक है कि रहुस्थ को छोड़कर केवल मन्त्र 
का जप करने से कोई फल नहीं प्राप्त होता । 

पहले जिस कामकलछातस्व की बात कही गयी है, इस 
रहस्य की आलोचना में भी भ्रन्य प्रकार से उसी का आभास 
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प्राप्त होता है। क्योंकि कृष्णनाम के रहस्य-वर्णन के प्रसंग से 
समझा जा सकता है कि इस ता के अभ्रवयवभूत 'क' काम का 
वाचक है, “ऋ"” श्रेष्ठ शक्ति है, दोनों के संयोग से 'क्ृ' कामिनी 
अथवा काम-कला-तत्व का वाचक है। यू पूर्ण प्रेमावस्था में 
विद्यमान अमृत-नास्ती षोड्शो कला है। गा तिर्वाण स्वरूप है । 
दोनों का समन्वय होने पर साक्षात्‌ त्रिपुरा ही अभिद्वित द्वोती 
है । दूसरी और हरिनास का रहस्य भी इसी महातत्व का इज्ित 
समझा जा सकता है। हू - शिव; “र ८ व्शमूत्तिम्थी त्रिपुरा, 
ए - भग अथवा योति। सुतरां हरे! अथवा हरि शब्द साज्नात 
ब्रिपुराका ही वाचक है-हरिस्तु त्रिपुरा साक्षात्‌ मम पुत्तिर्न 
सशय: | 

श्रीकृष्ण के साथ जिपुरा का यह जो सम्बन्ध दिखाया गया, 
यह किसी-किसी ग्रन्थ में और भी स्पष्ट रूप से निर्दिष्ठ हुआ है। 
श्रीकृष्णपामल महातन्‍्त्र में उल्लिखित हुआ है कि ऊरष्बलोक के 
अन्तर्गत स्वर्ग, महलोक, जनलोक, तपोलोक व सत्यलोक सं वेत् 
प्रसिद्ध हैं | बह्मलोक के ऊपर चतुर्व्यूहु का स्थान है। वैकुण्ठ के 
दाहिनी ओर सद्धूर्णण हैं। बवैकुप्ठ के नीचे व पश्चिम की और 
प्रद्यम्न या कामदेव हैं। काम के ऊपर व उत्तर की ओर अनिरुद्ध 
एव पूर्व की ओर वासुदेव हैं। ये सब स्थान ही सत्यलोक के 
ऊपर एवं वैकुण्ठ के नीचे अवस्थित हैं | चतुव्यूह के ऊपर ज्योति- 
मय वैकुष्ठधाम था परव्योग है। यह चतुब्यु ह-उपलक्षित चंतुरर 
के मध्य भें अवस्थित है। इसके ऊपर कौमार लोक है, जे 
बरह्माण्डरक्षक कात्तिकेय अवस्थान करते हैं। इनके ऊपर मह। 
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विश का स्थान है। ये ही सहखशीएां पृष्प हैं छक श्रीकृष्ण के 
अंश वा अंत मे इंइभूल 6। जिस कारणवलिल वे बात पहले 
कह गयी है. बह इस महाविक के सुख से उदृभूदर 2। उसी 
शलिल भे महाब टर्ण्ण अध्ययन है, जिनको) शहणा बनाकर 
पशायी भगवात शाप्रसू-स्चय होकर थी सुप्रचेत विद्यमान 
ण्ह्न्तै (मठ की साछि एवं प्र॑ेय इन्हीं के निइवास वे प्रश्वास 
रूपए हें। ये महावधागाी कारणममुद्द में अद्धन्मीलिन नेत्रों से 
गोवधिलद के चरणों के ध्यान मे सग्म रहते हूँ । इनके वाम पार्ड्द 
में महालकमी ( जो कीराधा के भंग से उद्दभूत हैं ) अ्धे-एस्मीलित 
नयनों से उर्न्टूं ब्यज़न करती है । पश्म पुरुष गोविन्द के ध्यान से 
भहावि:ण के अंग में पलझ उत्पन्न होता है। पत्पेक रोम में 
ब्रट08 का आउविभानष होता है। अल्राल में श्रीराक्षा के विन्तन 
से तमत-होणों से अभ्ृघाश सिर्भमतल होती है। बाम चद्ठा से यमुना 
दक्षिण से गंगा एवं मध्यम से गीमती उद्भत होती हैं । से तीनों 
धाराय पुनः छारणसमुद्र में प्रबिश् होती हैं । थे ही जगत्‌ में 
तमः (६ कृष्णवर्ण ) सत्त्व ( शुद्षत्र्ण ) ब रज: ( रक्तवर्ण ) नाम 
से प्रसिद्ध हैं । 
इनके ऊपर जिपरभुख्दरों का लाक है । इनका पूर्शायन्त्र जो 
श्रोयस्र के नाम के प्रसिद्ध है, यहाँ विशजमान है।ये कृष्ण से 
उत्पन्न तथा स्वयं कष्णरूपा है, चतुभ जे एवं रक्तवर्ण हैं। ये ही 
शुब्लवर्णा वाणी, पीतवर्णा भुवनेश्वरी, रक्तवर्णा त्रिपु रसुन्दरों, 
श्यामवर्णा कालिका एवं कृष्णवर्णा नीलसरस्वतों हैँ। पराशक्ति 
दुर्गा साक्षात्‌ कृष्णस्वरूपा हैं--दुर्पाख्या: पराशक्ति: साक्षात्‌ 
कृष्णस्वरूपिणी । 
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राधा व कृष्ण को विपरीत रति से दुर्गा व राम उत्पन्न होते 

है । दुर्गा ही बोविन्द एवं राम हैं अथवा संकर्षण ही राधा हैं। 
संकर्षण को नित्यसृष्ठि के लिए महाविष्णु के उदर में प्रविष्ठ कराया 
जाता है। महाविष्णु की ताड़ी में जाकर सद्धूर्षण कुण्डली का 
आकार धारण कर लेते हैं एवं सहल्नमुख होकर सुखरन्ध्र से 
बहिर्गत होते हैं। महाकिए्णु अखिल ब्रह्माण्ड का सृजन, घारण व 
संद्वार करते हैं। उनके ऊर्ध्वस्थ मध्य फणाचक्र में गौरीपुर तामक 
चक्र है। वहाँ दर्गा भुवतेश्वरी के रूप में विराजमान हैं । गौरी- 
लोक के पूर्व में जो देवी हैँ, वे कभी द्यामा हैं, कभी कनकप्रभा 
चतुभु जा, शंख, चक्र, शल व मुदगर-घारिणी हैं। उनके निकट 
ही कालरूपा कालिका अवस्थित हैं। चक्र के दहिनी ओर नील- 
रस्वती या उम्रतारा या एकजटा का स्थान है । चक्र से पश्चिम 
ओर शुक्लवर्णा शुत्र सत्त्वमयी ब्रह्म-वागूबादिनी नित्या अवस्थित 
है। पीतवर्रा भुवनेश्वरी छिनच्चममस्ता के रूप में परिणत ह्वोती हैं । 


इस चक्रराज के उत्तर की ओर योगिनी गण एवं डाक्ली- 
लाकिनी से घिरी योगिनी-गण अवस्थान करती हैं। भुवनेश्वरी 
चक्रराज के उत्तर में, छिन्वमस्ता पश्चिम में, वाणी की दाहिनी 
ओर नीलसरस्वती एवं पूर्व में श्यामा, दुर्गा व कालिका हूँ । 


इस प्रकार उत्तरोत्तर लोक-संस्थानों का एवं साथ हे 
साथ दिव्य मण्डलों की अवस्थिति का सविशेष वर्णन क्ृष्णयामल 
महातन्त्र में. प्राप्त होता है! श्ोक्षणतत्तव के रहस्य-प्रतिपादन वे 
लिग्रे ही इस ग्रल्थ का आविर्भाव है। यहाँ पर उत्तका अधिः 
विश्लेषण अनावश्यक समफ्र कर छोड़ दिया जाता है । 


पा दा फ्राषः ३४ १७ आई ४ ०लय न है ्टेफ्ा | 


5 बह.) आए ६५5 कक पे 
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कक एनहव ये शीरामतत्त के सम्बन्ध में वोर्य जनों हारा 
कूट-कछ सज्स्यनवकशाम किया गया है। यह अवश्य दी पप्ति्ग है 
0 व कह जाट; शगरपाक्तम ये शक ण लाजापुद्पोत्तम ्ं | 
; ८7 प्रापोसिम>जश्य भाव नंद दा का ए| ते धरम क श्पू 
पंत प्रशाशभान है | 


खदाला के महा जाती पाना ह कि गरद् अच्च अत्यन्त 
सत्य #। यहां लक कि जानी भी इस की धारणा नहीं कर 
सकते । इस ग्ररत में प्रदेश बारणाओं पा उत्ठेंस ते । इस पद्च- 
इश धारणाओं में ये प्रथम पॉच घार्गाय पह्नभतों ही आश्रय करके 
ठुआ करता €। इसके परश्चाव्‌ पर धारणा मनामियां हूँ एवं 
सम्रम ध्रारणा उतमतो है। इसका विषय अआवल अथवा अव्यक्त 
मायिक प्रकृति है। इसके पश्चात परम झुन्‍्य को आश्ण करके 
परइुन्वसयी जम धारणा बता उदय होता है। एस परशूस्थ के 
पश्चात्‌ ही ब्रह्मसाक्षातुकार होता है। किन्तु यह संगुण ब्रह्म है, 
टूस कारण नव धारणा ब्रद्मविषयिणी है | दशम धारणा नि ण 
प्रद्म विषयक है। यहों पर निविशेष घारणा परिम्ममाप्त हो जाती 
है। स्थारहवों धारणा में रामनत्व॒ का सुफुरण होता है। किन्तु राम 
एकाकी हूँ उनकी स्वरूप-शुक्ति क्रा विकास नहीं है। डादश धारणा 
में स्वरूप-शक्ति का उन्पेष होता है। इस कारण सीताराम का 
युयलरूप इसका विपय है। यह पूर्ण सबच्चिदानन्दमथी अवस्था 
है। यदहायपि स्वरूप-शक्ति का विकास हुआ है, तथापि अभी भी 
लीला का आविर्भाव नहीं हुआ है। किन्तु अयोदशी धारणा 


. नित्य लोलारस के आनन्द को आश्रय करके उद्दभूत होती है। 
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चतुर्दशी धारणा गोपलीला रप्त रूपी आनन्द का आश्रय लेकर 
उद्भूत होती है। यह परिपूर्ण ब्रह्मरसावन्दमय है। पशत्चदशी 
धारणा वहलश्ाश्नय है। तब योगी स्वयं कान्‍ता होकर कान्तरूपी 
भगवान्‌ को प्राप्त हुआ करते हैं । यही पूर्ण व सहज अवस्था है । 
यह पूर्ण प्रेमरसानन्दमय है । 
इस प्रकार पञ्मदश धारणाओं के ज्ञान से पर्ण कहछाओं का 
विकाप्त होता है। इसी का दूसरा नाम है घुक्ति-लाभ | 
प्रसिद्धि है कि एक बार शुकदेव गोलोक घास का दर्शन करने 
गये थे। वहाँ जाकर उन्होंने परमानन्दमय वृन्दावन एवं अन्यान्य 
भगवान्‌ के लीलास्थलों का दर्शन किया । उन्होंने देखा कि दिव्य 
श्रोयघुना के तीर पर वंशोवट तर के सलदेश में गोपीगण के 
साथ श्यामसुन्दर नृत्य कर रहे हैं-- 
'थत्र अह्यादयों देवा; कोरिजन्साजिते: शुभः। 
सीपिकाभ[वमासाथ स्मयन्ति पुनः पुनः॥ 
ऋषयः. अतयश्वेच्च. गोपिकासावभाविता: । 
क्रीडन्ति प्रमुणा साक॑ महासौंभारयमण्डिता: ॥* 
यहीं शुक्रदेव ने परीक्षित्‌ का दर्शन पाया था। परीक्षित ने 
उनसे कहा कि उन्हीं की कृपा से भागवत-अवण करके उन्होंने 
लित्यलीलामय गोलोक धाम में रामतत्त्व का आस्वादन पाया है। 
और भी कहा कि एक दिन वृन्दावन के तटपर श्रीकृष्ण के छीला- 
विहार के समय श्रीकृष्ण के ही अनुरूप सोन्दर्थ, झाधुर्य, वीर्य, 
वयस्‌ व ग्रुणसम्पन्न एक स्निघ-इयामल देह वाले पुरुष आये | ये 
ही श्रीरामचन्द्र है । तब श्रीकृष्ण के उस देह में प्रविष्ठ होने के 
साथ ही साथ ये आगन्तुक पुरुष वनमाला व मुरली घारण करके 
१८ 


८0४४2 2८8 


समाइछ में सोषीमाशलछ-मध्यस्य थो कर पहले की भाँति तत्य 
करत छा 5 


है 


साल के वा्णव गणों मे, विशेषतः जो अ्ीचेनस्य भह प्रभु 
दारा अनुश्ाशि हो कर भावराज्य में अधिए हुए, श्रीक्षण्ण एवं 
नित्यतीलानत्व का ताताप्रकार से विश्लेषण किया है । इनका 
सिद्धान्त एवं बडद्धाय वेप्णयमर्णों का सिद्धान्त पुरी तरह अभिन्न 
नहों है। विशेष आलोचना करने पर देखा जाता है कि तालिक- 
साधना के अनेक गुछझ राष्स्थों का उत्कलोय वैष्णदगणों के 
सिद्दान्त में प्रकाश हा हैं 


महापुरप सशोवन्न दास ने प्रेभभक्ित की आलोचना के प्रसज 
में श्रीकाशनत्व, अीराधानरब, युगलरहइसए, योगमायातत्त एवं 
नित्ाडीका के शशिप्य का सुचाह वर्णन किया है। थे कहते हैँ-- 
सृध्चि के आदि में शकशान् मगवात की शे--ाब चारो और शम्य- 
भय था । बगपुतः दान्य का श्राविभाव सहादावत्य फहाय भगृवज्ज्योति: 
सेतोील | इस प्रकार भगवनससा चिस्मप्डछ में विराजभात 
रहती 2। मगर्तन्वब्य अक्षरों के अवीर होने से मनिराकार 
घिनमय है । 'में' भाव शग्य के बीच बुदबद की भाँति उठता है। 
सृद्ति की इच्छा उद्वित होने से पहले आता योग-युबतावस्था में 
झात्मारत्म-स्वख्य में अवस्थित रहता है। किन्तु जब सृष्टि की 
वासना स्फट हों उठती हैं तब निर्मुण ऋह्रासत्ता में प्रकृति का आधि- 
भाव होता है। यह प्रक् ति पश्चकला विशिए है । उसकी पाँच कलाओों 
के नाम ह्ै--ऊर्मि, घूणि; ज्योति, ज्वाला व बिन्दु | प्रकृति चित्‌ व 
अचित्‌ का मिश्रण है। पाचों कलाओं के वर्ण एवं वेद पुथक्‌-पृथक हैं । 


अं 
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अर्थात्‌ ऊमिकला का वर्ण इवेत, वेद ऋक है | धृणिकला का वर्ण 
पीत, वेद यजुः है । ज्योति:कछा का वर्ण लोहित, वेद त्ताम है। 
ज्वाला का का वर्ण कुछुम जैसा है, वेद अथर्व है। बिन्‍्दुकला 
का बर्ण श्याम व वेद शिशु है। ये पंचम वेंद की मूलस्वरूपा है । 
ये पाँच कछायें कारण सलिछ में पतित होने पर योगमाया का 
आविर्भाव होता है। योगमाया विश्व में भगवान्‌ की छीला को 
योजना करती हैं । ये सृष्ठि का मूक हैं । इस कारण भक्तसम्पदाय 
में इसका आदिशक्ति अर्द्धमात्रा के नाम से वर्णन किया जाता है! 


योगमाया के आविर्भाव के पञ्मात्‌ कमलझूपी कालपुरुष की 
उत्पत्ति होती है। यह कालरूपी कमल कारण-समृह में स्थिर हो 
कर नहीं रह सकता | तब बोगमाया अथवा अर्द्वमात्रा अपने अडू 
से कार का उत्पादन करती हैं। ** के उपरिभाग अथाीत्‌ नाद 
व्‌ बिन्‍्द्र अर्द्धमात्रा के साथ संसृष्ठ हैं, एवं वही ब्रजलीला नाम से कह्ढे 
जाते हैं। यह व्रजलोला ज्योतिलिज्गञ है। यह ज्योतिलिंग एवं अर्द- 
मात्रा दोनों युक्त हो कर सूद्धि का विकास करते हैं। इस ज्योतिर्िज 
का ही कोई-कोई विराट नाम से निहू श करते हैं। ससयविशेष व 
स्थलविशेष में ये अनत्त या शेष या बलभद्र के नाम से अभिष्ठित होते 
हैं । योगमाया शक्तिरूप से मध्यस्थान में अधिकार करती हैं। योग- 
माया व ज्योतिलिज्ध आदिप्रकृति व आदिपुरुष के रूप से परि- 
णाम प्राप्त होते हैं। योगमाया या अर्द्धमात्रा के साथ बिन्दु का 
थोग ही प्रणव अथवा ऊँकार है। पूर्वोक्त विन्‍्दु ब्रह्मस्वरूप में 
झ्रनाकार की अवस्थिति है, ऐसा समझना होगा। भगवासु प्रकृति 
में स्वयं प्रवेश करके क्रम-मेद के अनुसार विभिन्न ताम धारण 
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करते हूं। एकमाजञ अवनी प्रकृति हूं। प्रकृति-पदवाच्य है। योगू- 
या इसी की शक्ति है। जो ज्योतिनिज्धु दोगसाया में रह है, 
पह भी वहीह । बन्द के दीच में अनक्षर बहा अनाकार छप से क्षव- 
स्थित हूँ । स्वर्याकति विशिष्ट अनन्त बिन्दुओं से आविर्भृत श्ोती 
है। अनन्त का ही सुप्म्णा नाड़ी के नाम से वर्णन किया जाता 
। इस नाड़ी के ध्यात थे शिशुवेद की उपलब्धि होती है अर्थात्‌ 
नित्कंगुयय लोक में स्थितिलाम होता हैं । 


उललीय वेष्णबगण कद्ठते है कि महामाया ने अपने आधि 
भति के रहस्य को जातने को इच्छा से शुत्य में हृष्टिपात किया 
त्यों डी देखने में आया कि ज्योति, अग्नि, हिसम व बिग्दु एक के 
आगे एक करण: अवस्थित हैं । यहाँ दाव्य क्षद्म अपनी अद्ठियमा में 
विराजमान है | पृन्य से कुमि, घूणि, ज्योति: व ज्वाला के साथ 
महार्स निरम्तर ऋरते छगा। ब्रह रस पान करके महामाया 
गर्भवती हुई। दा ह्वाथों ते दो अजालि पान करते के फलस्वरूप 
वाम्झाम से खी व दक्षिण भाग से पुरष कद आविर्भाव हुआ । 
भगधान्‌ अपनी प्रकृति की शक्तिकृपिणे घोगमाया में अपनी 
कलाओं के सब्वित प्रवेश कर के जीव व परम मामक दो सूर्ति 
धारण करते है इन दोनों भूसियों का नाम राधा व कृष्ण है! 
' यह धुगलाज़ शिक्षुमृत्ति भूमि में सिर कर पराणदून्य हो जाती है। 
योगयुक्त अवस्था में अवस्थान ही इस हूपक का तालयपय॑ प्रतीत होता 
है। यहाँ पर योसमाया की विद्या व अविया शक्तिमयी एवं चित 
वे अचित्‌ उपादानमणी के रूप में परिकल्पना हुई है । झखित भाव 
की प्रचछठा के समम मोगसाया अविदश्वासमयी है तब गर्म पर उनके 
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दबाव डालते ही गर्भ अकाल में ही भृमि पर गिर गया वे 
शिशु में से प्राण बाहर निकल गए। यही योगयुक्त अवस्था की 
सूचना है। इसके पश्चात्‌ योगभाया ने भगवानु के विकट युक्त 
स्वरूप में लीला की अभिलाषा प्रकट की | तब लीला के उपयोगी 
शक्ति पिण्ड में खेलने लगी। तब से वे लीलामबी हुईं। जीच व 
परम के बीच सर्वदा चिद से क्रीड़ा चल रही है। यह दोनों स्॒ति 
राधा-कृष्ण,राम नाम धारण करती हूँ । समीप हो पोडश शक्तियाँ 
प्रकाशित होती है। इन सब शक्तियों के नाम हैं--श्री, भू,कीकत्ति,इला, 
लीला, काब्ति, विद्या, विसला, उत्कषिणी, ज्ञाना, किया, घोगा, 
प्रभा, मत्ता, ईशाना व अनुग्रहा | हंस व परभहंस' रूपी जीव व 
परम वहाँ विराजमान रहते हैं। योग्मावा के आश्रित होकर 
जीव व परम की ग्रर्थात्‌ राधा व कृष्ण दी नित्यलीला चनल्र रही 
है। बिन्दु से उत्पन्न परब्रह्म श्रीकृष्ण ही भा कार है, इतका 
वर्ण श्याम है। रा है राधा अथवा जीव । यह चार कलाओं से 
उत्पन्न है एवं इसका चर्ण ब्वेत है । ऊमि आदि चार कलाकओों से 
जीव-हपी राघा उत्पन्न होती है एवं बिन्दु से परब्रह्मरपी श्रीकृष्ण 
आविर्भेत होते हैं। जीव जिस समय प्रेम के साथ समाधि में 
मग्न रहता है तब वह मृत अर्थाव्‌ लीलाशून्य अवस्था में विद्यमान 
रहता है। दूसरी ओर जब दोनों में लीला की चासना जाग 
उठती है, तब वह राभ-नाभ में आात्म-प्रकाश करता है। लछोला- 
मय अवस्था के महत्व की उपलब्धि करने के पक्ष में जो लोग सुख 
देख कर आत्मप्रसद पाते हैं, वे घुक्ति के अधिकारी हैं। उनको 
कभी भी पाप स्पर्श नहीं करता । इसके बीच भू: व अगस्त्य प्रभूति 
ऋषियों के नाम उल्लेखनीय हैं। राधा श्रीकृष्ण के मुख से जीव 
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बे परमतस्य बंध रहस्य सुमवार कुछ-एक प्रश्न पछूती हैं । उम्रमें 
में प्रभात प्रश्त यहा था कि प्रशन्च छीला में राधा के प्रन्य की दी 
के ऋूग में मंगल हमे एवं अ्रीक्षाश के स्वर्थ वीर पुरुष के रूप में 
जयत्‌ हे अपजाप का भाजन बनते में कारण क्ष्या है? 
ए्सके उसतर में क्लीकष्ण कहते हैं कि एक बार सित्य अष्डक् 
में राधा के अं मे कलाह्ति के कारण स्वेदबिन्द्र क्षरित 
हो बर क्षीर सागर में गरि। उससे एक नोलबर्णो कन्या आवि 
भूत हुई, जिसकी वरुण ने विद्ञा-मंहिर्ती सहालदतती समझा । यह 

कच्या प्रतिदिन ब्रह्मा के घर में विध्ण को पत्ति रूप में पाने की 
कामना करता एवं बंगातट पर बालू द्वारा पुजा करती श्री । किय्नी 
समय एक यलि में इस कया के रूप पर आकाए होकर उससे 
घिमाह करने की इच्छा प्रथा को । तन कन्या मे कोच से उस 
लपुंसक की जाने का झभिशाप दिया। इस यति से इस बाद 
तपस्या करके भगवान्‌ को प्रसक्ष किया एवं उम्र कत्या की प्राप्ति 
के लिए बर माया । भगवान्‌ ने उसकी मतोबासछा पूर्ण की | इस 
कत्या ने द्वामर में अद्धसना के नाम से गोपकुल में जन्म लिया। 
कहना ने होगा राधा स्वयं ही यह कन्या हैं। जो यति शाप के 
कारण नसक हो गया था, उसमे द्वापर-युथ में राधा के पति 
रूप में अन्म लिया। कहा गया है कि उस कन्या को अज्ञान- 
कुण्ठ में डुबा ब'र विशुरूप में प्रकट किया गया, एवं काहिनदीं 
के तटवर्ती पश्चवन में उसे रख दिया गया और वृषभानु नामक 
गोप ने इस कम्या का अपनी क्या के रूप से छालन-पालत क्र 
के राधिका नास से उसका परिचय दिया। 


अन्यत्र अगप्रसिद्ध स्रमझ कर इस छोटे से विवरण को यहाँ 


33. चाँए, हरा 
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प्रकाशित किया है। इससे उत्कलीय पृष्णवों के श्रीराधाक ण- 
तत्वविषयक सिद्धान्त का किब्वितु परिचय मिल सकेगा | 


इमते पहले जिपुरा के साथ श्रोराधाकप्ण तत्त्व के सम्बन्ध के 
विषय में कुछ विचार किया है। उत्कलीय वैष्णवों में कोई-कोई 
स्पष्ठ छप से ही इस सम्बन्ध की सत्ता कहते हैं। थे कहते है कि 
राधाकृष्ण का प्रेम-रस उच्छवसित हो कर साकार रूप में प्रकाश 
पाता है । यह आकार प्रेम का ही आकार है। जिसको हम लोग 
यम॒ता अथवा कालिनन्‍्दी नाम से समझते हैं वे भगवान्‌ की कल्पना! 
से सज्ञात हैं। जीव व परम या राधा व कृष्ण के भमरस में ये 
प्रेमकपा गर्भवती हो कर यथासभय जिनको प्रसव करती है, उन 
का ताभ है जिपुरा | जिपुरा ही त्रिगुण को मुलभूता अर्थात्‌ सत्व, 
रजस, वम--इत तीनों शुर्णों को अधिव्नात्री हैं । तीनों पुर्रों में 
इनके रूप का सास्य-भंग ते होने के कारणा चिपुरा लाभ की 
तार्थकता समझनी चाहिए । भगवान की प्रेशलोला जगतु में प्रचा- 
शित होने का यही प्रथम क्रम है । 


तिगुण में प्रेम के विलास के लिए सर्वदा सर्वत्र लीला के 
प्रकटित होने का प्रथम सृत्रपात होना अब सिद्ध हुआ । 


जिपुरा तिगुणमयी हैं, उनके प्रभाव से केवल स्वर्ग भ्रादि 
तीन लोक प्रभाषित होते हैं, ऐसा नहीं है; दसों विशाएं समान 
रूप से ही प्रभावित होतो हैं। योगभाया के भादेश से 
जिपुरा ने जीव व परभ की अर्थात्‌ युगलखूप की सेवा में स्वयं 
को नियुक्त किया । चिंतुव अखचित्‌ भावरूपी जीव व परम के 


गा... 
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लीला-तिडहार में विधुणात्मिका त्िपूरा का अभिनय सर्वप्रधान 
हैं। बिएुरा के वारा समस्त संखार का हिल साधन होने से जिपुरा 
घिशवबासियाँ ें। आरफाशा हैं। रासमणइल के सृत्यस्थन्त में 
सियुरा द्वार-रक्षा के कार्य से नियुक्त हूँ, क्योंकि वे हो त्रिगण की 
अधिपानत्नी हैं । सत्व आदि गुमन्य से अ, उ, मा रूप से “कार 
का जना होता हैँ; एवं उससे विष्णु, ब्नह्मा व रुद्र रूप से विश्व 
भुवत की सृष्टि होती है! 

उलतल के कष्णवों का लीलाधाम का विवरण पुरुषोत्तम- 
तापनी के वर्णन के अनुद्य हैं। दिवाकर, बलराम आदि ने 
अपने-अपने भावन-ऊेल्र से इस सूल वर्णन की प्रतिध्वति को है। 
तापनी शति मे बाहा है कि शून्य मण्दस में विरावलम्ब भाव से 
बकुए अवशित है। महा सायुज्य अवस्था में पद्मासन से भगवानु 
के ध्यान में मिरत >प देव बिधमान हैं, उनके सस्त$ पर सहस्र 
फन हैं । इस फरसों के ऊपर विश्शलोक अथवा वंकुप्छ स्थापित 
है। उसके ऊपर सुदर्यात चक्र अत्यग्न उज्ज्वल तेज एवं तीज बेग 
की सहायता से मिरस्सर शतित हो रहा हूँ। सुदर्शन के ऊपर 
श्रीकृष्ण का मुख्य स्थान गोशुल शोभायमाय है । इसी का दूधरा 
नाम भायुर मण्डल हैं। इसका यहू विशाल स्थान हैं। इसको 
चारों ओर सुधा-स्नमुद्र धेरे हुए है। इस स्थान पर अछदल कमल 
के बीच मणिपीठ पर एक के बाद एक ७ आवरण वर्तमाव हैं-- 
इत्यादि । 


यह जो नित्यधाम में जीव व परम का लीला-विहार है, 
इसी को राम ताम कहते हैं । पूर्व-बणित जीव ओर परम मानव 
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देह का आश्रय लेकर अवस्थित हैं । इसकी एक परावस्या है-- 
उसका नाम अनन्नर है। कहना न होगा, यह भ्रक्षर के अतीत 
होने पर भी सम्पूर्ण रूप से तिराकार नहीं है। सबके अन्त में 
निराकार या महाशृन्य है। इस स्थान से सुधा-वर्षण की भाँति 
निरन्तर नामामृत का क्षरण हो रहा है। वही चारों कालों का 
मूल स्थान है ! 


पहले में भगवान्‌ के हड्भार से ब“कार की उत्पत्ति होती है, 
अर्थात्‌ नि.शब्द से शब्द का आविर्भाव होता हैं। यह एकांक्षर 
5कार शिशुवेद के ताम से प्रसिद्ध है। यह तीनों वेदों का सूलभूत 
व अनादि अक्षर स्वरूप है। इस स्थान से 'श' व 'म' इन दोनों 
अक्षरों की उत्पत्ति होती है। इसको परवर्त्ती अवस्था में त्रिकोण 
प्रकट होता है । त्रिकोण त्रितत्व या तत्त्वत्रय का नामान्तर है। 
राम शब्द से राधा व क्षष्ण एवं त्रितत्त रब्द से जीव-परम-ब्रह्मं, 
हरे-राम-कृष्ण, परा-रमा-कामबीज, ब्रह्मा-विष्णु-महेश्वर, शुरु- 
शिष्य-भगवान्‌, क्ृष्ण-राधा-चन्द्रावली एवं जगन्नाथन्‍-बलराम- 
सुभद्रा समझना चाहिए। हरे-रामन्कृष्ण इन छ अक्षरों से 
अग्गकोण या भप्ञ अक्षर उद्धभूत होते हैं। इन आठ अक्षरों से 
चार तत्वबीजों या नामों को समझना चाहिए । इससे हरे-राम- 
क्ुष्ण-हरे” इस अवस्था का उदय होता है। इससे हरे राम हरे 
राम, राम राम हरे हरे! ये षोडश अक्षर उत्तन्न द्वोते हैं। सबके 
अन्त में इन सोलह अज्ञरों ते फिर 'हरे राम हरे रास राम रार 
हरे हरे' एवं हरे कृष्ण हरे कृष्ण कृष्ण कृष्ण हरे हरे' ये सोलह 
नाम ३२ अक्षर उत्पन्न होते हैं।.... 


छई.  + दप' 


- आर बी किन. लि र 


हि >> पनह ऋ९+ कसी. क छापा 


क् 
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पह्शीयत्ल का कबत हे कि प्रस्नक्ति के व्िना भा गम्नतृ-पराप्त 
असम्भव हें। इसके मत से चार गकार की भक्ति में से प्रममक्ति 
की क्षप्र हे; नत्रथा भक्ति में भी प्रभमक्ति का स्थान सर्वोच्च है। 
प्रम-धोट्यी का सन्‍्च प्रमर्भाक्त की साधना के लिए द्वार स्वरूप 
हैं। इस प्रम-पोच्शी की बात बशोवल ने भी कही है एवं इसका 
दिवाकरदास ने विष रूप से वर्णन भी किया है। प्रेमभक्ति में 
अधिकार प्राप्त करते के लिए राधाभाव में भजन सर्वथा 
आवध्यक्ष हूँ । 


'प्रेमभक्तिल्‍अद्वागीता' के चअनर्थ अध्याय में हैं कि निराकार 
दान्य रूपी भगवाद से गगन का प्रकाश हुआ । गगन से जल 
अथवा कारणबारि ऊद्दभूत हुआ! इससे भगवातु स्वयं ही सृष् 
होकर आादिमभल ताम मे प्रदाट हुए । उन्‍होंने गोछोक में कामवीज 
को अंग में धारण तारके एकार्पव स्थान में अवस्थान किया। 
इस भूमि के चारों और चार बंद एवं प्ध्य में कालिन्दोी कद 
था। गोलोकवासी आदिपुरुष भगवान के अंग से प्रकृति का 
उद्भव हुआ । कब ये दोनों अर्थात्‌ आदिपुरुष भगवान्‌ एवं 
तत्पसूत्त प्रकति दोनों अक्षर के बीज-रूप में परिणत हुए । एवं 
कृप्ता व राधा नाम से प्रसिद्धि को प्राप्त हुए । राम नाम का 
अर्थ राधा कण है। कामबीज व रजस्‌ ये दोनों ही मूछ हैं। ये 
ही संसार के पिता माता हैं। इन दोनों के सम्मिलन से विरादू 
का आविर्भाव होता है, वहीं लज्जा-बीज है। विराट के मस्तक 
में राधाकुष्ण विराजसान हैं। विरादू से जीव उत्तन्न द्वोता है, 
जिसका नाम चन्द्रावड्ों है एवं जो श्रीकृष्ण के साथ अवस्थान 
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करती है' | तब कष्ण, राधा व चन्द्रावली इब तीनों रूपों में 
नृत्य चलता रहता है। यहाँ चन्द्रावली एक विशिष्र बीज का 
नाम हैं। चन्द्रावली प्रमरूपा होकर प्रमकालिन्दी के नाम से 
परिचित होती हैं एवं उप्तका जल घटशक्ति हूप में एक के बाद 
एक छ: एकाक्षरी बीजों के रूप में प्रकाशित होता है ! 

राधा, कृष्ण व चन्द्रावली जिस प्रकार तिकोण में अवस्थित 
है, उसी प्रकार षटकोण में वृन्दावती, रंगदेवी, रत्नरेखा, 
लीलावती, सुभद्रा व प्रियावती नाम की छः सखियों का अवस्थान 
जानना चाहिए। थे छः सखियाँ हरे राम कृष्ण' इन तीन नामों 
के छ: अक्षरों का रूपान्तर मात्र हैं। ये कृष्णचन्द्र की शरीर- 
स्वरूपा हैं। 'हरे राम कृष्ण' इन तीन नामों के छः अक्षरों में 
से प्रत्येक अक्षर में क॒ष्ण के अंग-स्वरूप रूप निदिए है ।ह ८ रूप, 
रै- अधर, र[>भुज, म- बाहुरेखा, के ८ मूर्दा, 'ण - पूत्ति । 
इस षट्कोण का नाम प्रेमशय्या है। वहाँ वृन्दाबती की अवस्थिति 
है । अन्य प्रकार से कहें तों, इन छः अवयवों को नेमह्वम, कर्णद्वय 
एवं नासाद्य के रूप में समझा जा संकता है। इस प्रमद्ण्या सें 
राधाकण्ण जड़रूप थे अवस्थित रहते है| वृन्दावती पुन: भष्ठ 
सख्ियों के साथ नित्य संबा कर रही हैं। हरे कष्ण हरे रा 
इन चार नामों व आठ अक्षरों की अ्ठ सखी कहते हूं । उनको 


अष्ठ पट्महिषियाँ भी कहा जाता है। इनके नाम हैं-ललिता 
विमला, श्रीराधा, श्रीमती, हरिप्रिया, सुकेशी , सचला व्‌ पत्ना । 
मे लोग अज्वकोण यच्त्र के प्रत्येक कोण में है एवं राधाकष्ण 
भध्यस्थल में विशाज़मान हैं। 
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१६९६ सलाम, इर अक्षर का विचार भी कुछ-कुछ इथी प्रकार 
का है। हरे व ट, राम ८ ४, कृषा ८ ४, इस प्रकार १६ नाम 
र२ अर 8 । बार 'कृण' यामों को एक देह के रूप से ग्रहण 
करना होगा, उसके पश्चात उसको चार प्रथक हपों में देखता 

गा, अस->लोलाकछू कृण, स्लोक कृष्ण, थी कृष्ण वे बाल- 
क्रश। यह सृरुंधाडु कया विचार है। परुषों के साथ चार 
अकत जाड़त हू गधा, चन्द्रावली, दुती व त्रिपूरा । रामादि 
नामा के विचार में चार राम--विराद, शेमदेव, अनन्त व बचभद्र 
के झूप से ब्रहणीय हैं । उनकी चार शक्तियाँ क्रमशः रामा, रामा- 
बी, रेबती वे यगमाया हैं। १६ गीधियों के हाम इस प्रकार 
इै--विमला, सरधा, कुल्तला, बून्दावती, हंसचार, तूमिधा. धुकेशी, 
चित्रश्खा, रमस्सा, पयिती, गोमसी, चैनेंती, रज्िवी, सरेखा 
ह््यादि 73 पतले के १६ और ये १६ मिख्यार ३२ होते हैं। 
ये ३२ पुत्र: ६४ हा में परिणन होते हैं। हचका विवरण यहाँ 
देना अनावप्यक हूं । 


प्रणव बहा निरामगरहवी है, बड़ अद्ध मात्रा के शिरोदेश में 
अवस्थित है। दोनों ही ४०कार का अह्मरूप हैं--वही दृस्यपुर में 
बिन्‍्दुरूप से प्रकट हैं! 


पूर्वोक्त संज्निप्त वर्णन से उल्कलीय वैप्णवों के राधा-कृष्ण- 
तत्व के रहस्य के सम्बन्ध में एक अस्प्त धारणा घितक्षेत्र में 
उेूत होती है। इसका परिस्फुट विश्लेषण वत्तमाव आलोचना 
का विषयीभूत नहीं है। किन्तु विश्लेषण ने करने पर भी 
थोड़े से प्रणिधान से ही समझा जा सकेगा कि राधा-कृष्ण-दस्य 


जा, 
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हि में सत्य रूप से प्रतिमा ने होने पर भी काण-नन्य की चर्च 
मे कोई झलिद्ि सहों छोसी । 
जिस परम बैनस्य की बाल दा पहले उल्लेख तिया ते, बढ़ स्वयं 
की ईपल माईलिस सा करके शक्तियक्त वे ण के स्वरूप मे प्रतिष्ठित 
होता हैं, जीव का्म-्स्य में स्थितिलाल में स्वर्ग काण-्हप भें हो 
अवम्धाव करता हैं, एर्व उसके पश्चात घीर-धीरे महानेतत्य भें 
प्रयंश करता हैं । 
कं काज-नत्य गृगनद्ध अवस्था का झोतक है। इसको 
साधारणतः युगभाव कहा जाता हैं। अर्थात्‌ कृष्ण व राधा ये 
दोनों झंश सम्मिलित होकर एक ही परम तत्व के रूप में प्रका- 
ल्ित होते छ । काण राधा से पिरहित भाव से एवं राधा कप्ण- 
धिरशिलि भाव मे आधपेज्षिक स्लखता लेकर प्रकाशित ही सकती 
है. यह ठीसा है, किस्म तब वह युगवन-तेक््व नहीं है । युवल-तत्त्य 
अधपिनाभाव-सम्बन्ध के बिना सिद्ध नडों होता। यद्यपि महा- 
चैतन्य से बगल-तच्च वी किडविबत्‌ विभ्म कीटि में रखकर ग्रहण 
किया गया है, तथावि बट सत्य हैं कि दोनों के बीच वास्तव में 
क्रय नीच भात्र नहीं है। केबल तक्ब-मिश्लेषण वे परिस्फुटता 
लिए एक कह्पित सद स्वीकार करके महाघतन्य से पुधक कप 
से युगल तस्व की व्याज्या की जाती है। वस्वुत: एक व दो पृथक्‌ 
नहीं हैं, तीन से हो पार्थक्य या बहुल की सृष्ठि होती है । एक 
पहलु से जो एक हैं दूसरे पहलू से वही दो है! वस्तुतः दीनों ही 
पहलू मूलतः एक ही बस्तु हैं। इस कारण ही दाशनिक परिभाषा 
में एक को समझाने के लिए दो पृथक शब्द नहीं है। एक सांत्र 
हम या हेत शब्द से ही अद्वेत या अद्वय रूप में एकत्व की कल्पना 
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की जाती है। वस्तुतः याम्य ही एकत्व है, वैषम्य ही हेत है । 
राघा-कष्ण की जो अद्वेत अवस्था है, जिस अवस्था में राघा- 
कृष्ण के परस्पर पार्थक्य की प्रतीति नहीं होती, वही अह्य ब्रह्म 
है । ओर जिस अवस्था में अद्वय ब्रह्म में ्ञोभ ते रहते पर भी 


गरैभ का विकास होता है, वही राधा-कपष्ण युगल-तत्व है। पार- 
भाथिक दृष्टि से दोनों में कोई भेद नहीं है। 


पूर्णाननद ने अपती “्रीतस्वचि्तामणि' में परब्रह्म के जिस 
स्वहप्‌ का निर्षण किया उसमें भी यह ठेत व अद्वेंत-विषयक्त 
अचिस्त्य वेशिष्ट्य प्रकाशित हुआ है। सहखदल कमल की कणिका 
में विराजमान चबन्द्रमण्डल के मध्यवर्ती इंसपीठ या अन्तरात्मा 
के उर्ध्यदेश में परबह्ा था परम शिव को अभिव्यक्ति होती है। यह 
वस्तु सबकी आत्म-स्वहप है। इसके वर्णन के प्रसज में उन्होंने 
रप-विरसमित कहकर इसका उल्लेख किया है। रस से प्रमानन्दद 
रस समझना चाहिये । एवं विरस्त से शिव शक्ति का पतामरस्थ- 
हूप आमन्द रस समझना चाहिए। इसका तात्पर्थ बह है-- 
आत्मा एक और नित्य-स्वहूप में अवस्थित रहकर भी दूसरी 
ओर निरन्तर शक्ति-समागम-रसका अनुभव करता रहता है 
इस आत्म-स्वछूप का ही उन्होंने श्रीगुरुरूप में बसा न किया 
है । इस क्षेत्र में रस शब्द एकल ब्रह्मावस्था का वाचक है एवं 
विरस शब्द राधा-कृष्ण अथवा शिव-शक्ति-हप युगल अवस्था 
का वाचक, है । 


सतरां समझना होगा कि जो महाचेतन्य-झूप से परमाह्वत 
स्वरूप में प्रतिष्ठित हैं, वे राधाकणा या शिवर्शाक्ति के युगल रूप 
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में मी याथ-पाघ जवस्थिस हैं । हा, जो महाचेलन्य के संकोच की 
बात पी जाती ह, बह भ्रि की धारा को स्पष्ट रूप में समझते 
के लिये । 

महाचेगस्त ही झनुचर चित्स्वरूप है एवं मुगल तत्व आनन्द- 
स्वेस्ध हैं। बसतुतः एक ही अध्यवस्तु शृगपत चिदरूप में एवं 
आनन्द कप में प्रकाशमान हैं। चित्प्कांश में दोनों का कोई स्फूरण 
नेंद्रों रहता: किल्‍तु आनन्द हगभाव बिला हो नहीं सकता । दो 
कहने से यहा भेदज्ञानजनित द्वेत नहीं है । यह अभेद अवस्था 
का ही एक पहलू है, जब्र दो वस्तुओं में ते एक के बिना दूसरी 
प्रताश्ित नहों ही सकती । यही युगलतत्व हैं । 

अप्द्ल कमल को बाल का पहले उल्लेख किया गया हैं। 
इस बामल की करविका में श्रीरावा को स्थिति स्वोदार करती 
होगी। इस झपदल में आठ सलखियाँ विशजमान हैँ। बद्तुतः 
काठ नहीं, समग्र कमल की आाश्षव करके बोटश सखिर्या विरज- 
मान हैं। इनमें पूर्व दिशा में विशाल का स्थान है, वर्ण पीला 
9 परदिचम दिशा के दल में ललिता विशाजित हैं। इसका भी 
पीन वर्ण हैं। दक्षित द्विज्ञा क दर में पद्चा एवं उत्तर दिशा 
के दल में श्रीमती प्रतिप्रित है। दोनों का ही वर्ण लाल है। 
पूर्व-दक्षिग दिशा के दल ( भ्रश्तिकोम ) में शैव्या हैं, श्यामवर्ण हैं । 
ईक्ञान कोग को दल में हरिप्रिया--रक्तवर्णा हैं। वायुक्रोण के 
दल में अन्यसिद्धा हैं-वर्म ऋष्ण है एवं नैऋतकोण के दल में 
भद्रा है वर्ण लाल है। इन अहसखियों से भिन्न और भी अछ- 
सल्ली है जिसको छेकर कुल संख्या षोड कहो जाती है। इन 
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अतिरिक्त अष्ट-सख्ियों के नाम इस प्रकार ह--मदनपुच्दरी--वर्ण 
श्वेत, विशाखा व हरिप्रिया के मध्य में; चन्द्रा--वर्ण मील, 
हरिप्रिया व श्रीमती के बीच; चित्ररेखा--वर्ण शुक्ल, श्रीमती व 
अन्यसिद्धा के बीच; चरद्धावडी--वर्ण शुक्ल, अन्यसिद्धा व ललिता 
के बीच: रपप्रिया--वर्ण शुक्ल, ललिता व भद्रा के बीच: शशि- 
रेखा -वर्ण नोल, भट्ठा व पद्मा के बीच; अधुमती--वर्ण शुक्ल, 
पद्मा व शेंव्यां के मध्य: प्रिया--वर्ण शुक्ल, शेब्या व विशाखा 
को मध्य । 

रहुस्यपुराण नामक ग्रन्थ में ९३ कोटि कुझ्जों की कथा 
सल्लिखित हुई है। किन्तु धाम केवल दो ही हैं, एक भूमण्डल 
पर, नाम है श्रीवृन्दावन, एवं दूसरा गोलोक में, नाम है नित्य- 
वुन्दावव । इन ९३ कोटि कुझ्जों में ६८४ वुझूज मुख्य हैं। प्रसिद्धि 
है कि महाप्रश्नु बल्‍लभ से इसो कारण ८४ सेवक नियुक्त 
किए थे | प्रत्येक कुक का सेवाभार एक-एक सेवक पर अपित 
रहता है। प्रेम की मुख्य संख्या ८४ प्रकार की होने से ८४ 
कुझ्लों को बात प्रसिद्ध हुई है। इस <४ प्रकार की प्रेमभक्ति 
के श्रेणीविभाग की घृछ भित्ति इस प्रकार है। कहा गया है, 
श्रीभगवान्‌ के गुणमय स्वरूप नो हैं। प्रत्येक स्वरूप के साथ 
खेलने के लिये तदनुरूप एक-एक शक्ति युक्त है। इनके नाम है--- 
अजा, अरूपा, निगु णा, निराकारा, सनातनी, निरोह!, परमन्रह्म- 
भूता, अविनाशिनी व निर|ज्जना | 


इन नौ से पथक्‌-पुथक्‌ रूपसे श्रवणादि नव-विध भक्ति क' 


उदय होता है। निम्मुण स्वरूप भगवानु को स्रच्चिदानन्दघन 
१९ 


। 
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प्रकृति मे प्रमलक्षणा भक्ति का उदय होता है। अ्रवणादि 
भाक्तियों में भी प्रत्येक के ६ दाग हैं। इन सत्र कार्यो' को भक्ति 
को हल्दान के झूप में बिना जाता हैं | प्रम भक्ति के तीन प्रकार 
के नंद सहज, झहित वे सब्यित नामों से प्रसिद्ध हैं। इस प्रकार 
सब मिला कर भक्ति की संख्या ९ 2८ ९+३--८४ प्रकार की है। 


जो लोग अप्राकृत अनुमव-शक्ति के द्वारा इन समस्त तत्त्वों 


का दर्दम ऋरके भक्ति के समस्त सध्म भेंदों को आयत्त करने में 


समर्थ हुए हूँ उन्होंने इन सबका विवरण विस्तृत भाव से ही 
लिपिवड किया हैं 


नव-विद्या भक्ति के नी कुझों के नाम हस प्रकार हैं --अवण- 
सद्रमकज, तीन - देह जा, अख्यन --विज्ारइ कआ, परादंबन-- 
“हू कु, मरण -- महा कै लियु.क, बन्‍दन - गकास्तकुआ दास्य- 
गीष्यकुज, सख्य-भावकुज, निवेदन-प र मरसकुओो। इन में से प्रत्येक 
नो अवान्तर भेद है। अबण के साथ श्वाल का योग होते पर 
जिन नी कार्यों का उद्भव होता है, उसके अठसार शुध्मकुओं के नो 
प्रशान्तर भेद ये हूँ - औीति, प्रभ, कम्द्ग, लीला, मशजन, विहार, 
उत्कृष्शा, मोहन कब युगल । हसोप्रकार कीर्सन व नर्सनके 
पहयोग से सञ्ञात देहकुञ के नो भेद हैं--हाव, भाव, कंटाक्ष, 
अलख, मुद्रा, अण, वेणी, रोम व नींवी। अच्चत व पुथा 
के परस्पर सम्बन्ध से उदभुत विहार कञ्ल के. नो अवान्तर भेद 
हँ->काठक्षी ये, मान, अमण, तिघन, सज़ीत, आलस्य, कलकुजित, 
विविधाका र दुकुल व्‌ कुछ । पादसेवन वे पादोदक के संसर्गस उत्पन्न 
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शुद्धारकुज्ञ के नी भेद हैं-नेत्र, कुम्तछ, हाव, ताम्बल, आड़ 
( पाश्व या जड़ता ), लावण्य, हास्य, उत्साह व उम्नता ! 


स्मरण व स्मृत्ति के योग से सम्भूत महाकेलिकुझ के नो भेद 
है--कोकिलालाप, ग्रीवा, आलिगन, चुम्बन, अध्रफपन, दर्शन, 
दर्पण, प्रलाप, व उच्साद । 


वनन्‍्दलत व नति के सम्बन्ध से उत्पन्न एकान्तकुझ के नी भेद 
हैं--दर्प, उत्पादन, उल्कर्ष, दीन, अधीन, सुरत, आकर्षण , उच्चाटन 
व मूच्छा | दास्य व विनय के सम्बन्ध से उत्पन्न गोप्यकुछ के नो 
भेद हैं--वशीकरण, स्तम्भन, प्रियास्कन्धा रोहण, भाविश में वार्सा- 
लाप, पर्यद्धशायत, प्रियाचरण॑-ताडइन, मुखज्ञत व दन्‍्तक्षत ! 


सख्य व मैत्र के योग से उत्पन्न भावकुद् के नी भेद हैं-- 
क्षोपितरंग, विगताभरण, भूषण, कम्प, रतिप्रछाप, तप्डुलमीर, 
प्रियावासभवच, मदनझुदह्य व भाषक्तकुझ । 

निवेदन व आत्मस्मर्पण के सम्बन्ध से उत्पन्न परमरसकृश्ज 
के नौ भेद हैं-पीड़ारंग, सुरतश्षम-निषेध, ठुमक, वागूविश्रम, 
व्यस्यभाव, काम्टछू, किछिणीरव, वीरविपरीत व सुरतचात । 

प्रेमभक्ति के अन्तर्गत सुहुत्‌ व सुहृदायंग से उत्पन्न-कलिका, 
कौतुक, सुहित व हवितकारिणी के संग ते उत्पन्न छुरतकृष्ण्ज, एवं 
सहज व सहजा के संसर्ग से उद्दभूत सहज प्रेमकुज्ज प्रसिद्ध हैं । 

पर्वोक्त.घ४" कुड्जों में से जन्तिम कुझ ही सर्वश्रेष्ठ है। 
प्र्थात्‌ सहजप्रेस प्रेममक्ति का परमसार है। कुलजलीछा का चरम 
आस्वादन इस सहज प्रेम में ही होता है। यही प्रेम की पराकाए्ठा 
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प्रहण करके पाशुपत थौप की शिक्षा ली ची। यह भी प्रसिद्ध 
है कि झीकृप्ण क्षय वासुदित ते दीर्धकान रक शषपमुन्दरी की 
लाउाधना मं रके उनका पत्रस्तस किया था। भगवती प्रसक्ष चित्त 
से उनकी सुदोध तपस्या के पररिश्म्रिक के रूप में बर देने को 
उद्चयन हुई थीं। पूर्त्व लाभ के लिए उन्होंने शीकृष्ण को उनकी 
अछय-उपलब्धि का अ्र्वात बअद्योपलब्धि का मार्ग दिखाया 
था। उन्होने स्पष्ट ही कहा था कि शक्ति के संयोग से अर्थात्‌ 
शक्ति के साथ एक योग में कुलाचार साधन किये बिला बह्शान 
में पतिष्ता नहीं पायी जाती। इस कारण उन्हों के भादेश से 
उनकी अंशभूता महालद्ष्मी की स्व-डपा श्रीराधा को कुल-साधन 
दी निः्य सजिनों के रूप से श्रीकृष्ण ते वरण कर लिया। अजिपुरा 
के मतानुयार हरिनाम के द्वारा दर्णशुद्वि करके मवशावल के उम्मेष 
के साथ-साथ ही कुछकार्य में श्रती होता ड्ोता है। दरिया 
किसको कहते हैं एवं इसका अर्थ क्या है? उसका कुछ परिचय 
पड़ले दिया गया है। कर्णशुद्धि 'हरें कृष्ण इत्यादि सोलह नाम 
बसीस अक्षरों द्वारा दस से बारह वर्ण की ग्रवस्‍्था के बीच 
अवश्य ही सम्पन्न करनी चाहिए। इसके बिना महाविद्या 
सिद्ध यहीं होती । कहना ने होगा, इस हरिनाम के ऋषि वासुदेव 
एवं देवता त्िपुरा हैं । द्विज-मुख से, दाहिने कर्ण में भाम ग्रहण 
करना होता है। पहले छनन्‍्द अर्थात्‌ गायत्री छन्द ग्रहण 
करके वाद में ताम ग्रहण करना विधि है। कर्ज को अशुद्ध ही 
रखते हुएउसी अशुद्ध कर्ण में महाविद्या का श्रवण वा ग्रहण करने से 
प्रत्यवाय होता है। घोडश वर्ष को आयु में प्रह्मविद्ञा का ग्रहण 


रनों | 
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करना आवश्यक होता है। इसके बाद ही कुलरहस्य जाना जाता 
है। क्योंकि रहस्यह्दीन होकर मन्त्रजप करने से कोई फल नहीं प्राप्त 
होता । हरिताम का रहस्य बह है--हि5शिव, र्‌- शक्ति-- 
जिपुरा -( दशमहाविद्यासयी ), एन्योनि। क्‌' काम, ऋ"!'|॑ 
परमा शक्ति, दोनों मिलकर क्नक्रामकला, प्‌"-पोडश कलात्मक 
चन्द्र, ण-निर्व ति था आनत्द। सबका सांकल्य होने पर-- 
त्रिपुरसुन्दरी । 


सोलह वर्ष को आयु में जो दीज्ञालाभ होता है, उसका नाम 
ज्येन्ठा दीत्ञा है। दीक्षा-ग्रहण किये बिना ताम-जप करने से वह 
पछु-कर्म के रूप से गिना जाता है। इसके पश्चात्‌ू--भगवती 
त्रिपुरा अपनी कष्ठस्थित माला उसे अर्पण करती हैं । ये मालायें 
साज्षात्‌ आम्ताय-स्वरूपा हैं। ये मणिमाला के रूप से ही विर्यात 
है। चार मालाओं के नाम हैं--हस्तिनी, चित्रिणी, गन्धिनी 
व पश्चिनी। ये माहाएं पचास मात॒का-रूपा अक्षमाला के 
नाम से परिचित हैं। तात्विक दृष्टि से इस माला में ही 
समस्त जगत्‌ का सम्पूर्ण ज्ञान निहित है। इस कारण इस माला को 
कोई-कोई आत्मा की माला कहते हैं। ५१ महापीठ इनके ही तामा- 
न्तर है। ये मालाएं अपूर्व ढज़ पे ग्रथित हैं। कामतत्त्व पे भिन्न 
और किसी सत्र ह्वारा इसे नहीं गूथा जा सकता । जंगत्‌ की 
सृष्ति व संहार के गुल में मे पचास पीठ-हवरूप वर्तमान हैं। भग- 
वती त्रिपुरा यह अपूर्व माला वासुदेव को अर्पण करती हैं, जिसके 
प्रभाव से वासुदेव पुर्णललाभ करने में समर्थ होते हैं। चारो 
मालाग्रों का स्वरूप व वर्ण इंस प्रकार का है-हस्तिनी-यह 
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है। गोडीय सम्पद्ाव के भक्ती की आति वल्सभत्मम्प्रदाय को 
भ्क्तमराली हे भी लीला के सम्यस्व में झपनेन्तपने अनुमवका 
विमटिपंगी वारओी ब्यावर सातित्य की शु|ना की है। आमखियों 
का सॉसवरणश साखा स्थानों में नाना पवार से उपलब्ध होने पर 

सिद्धा-त के सम्बन्ध मे किसी प्रस।र का संद लक्िन नहों 
होता | धारोय मम्यदाय मे भी विभिद्त ग्रस्यों मे विभिन्न प्रतार का 
वर्णन देखने में आना हैं। पराणादियमोें भों ऐसा हो है। सुतरां 
बहलभीय भक्तमर्णो का सिद्धाल्य किस्ली-किसी अंश में बहिरंव हृष्षि 
में पच्चक प्रतीत होने पर भी सुझया के लिएआलोचना के योग्य है।वे 
कहते हैं कि ललिनादि अपग्न्तखिरयाँ प्रकट लीला में भानु-नाभान्त 
आठ गोौपों की कत्या रथ में आविर्भूत हुई हैं । इसका संक्षिप्त 
विवरण दस प्रकार मे न देखे संखग्त सारिणी ) 


यह बिवस्ण एव प्राचीन वहलभन्‍्सस्पदाद्रीय ह#स्लिखित 
पुस्तक से उत्तत हुआ है। एमर्मे किसों-किसी स्थान में श्र छक्षित 
होने पर भी इसकी प्रामाणिकता के सन्ब्रन्ध में कोई सन्‍्देंह नहीं 
है। लेखक के प्रमाद के कारण जुट हो गई होगी | 


प्रीकृष्णतत्त्व एवं श्रीए्ृषप्णखप ठीक एक वस्तु नहीं है । तत्त्व 
लिध्य है, रुप अनादि काल से ही अपने ल्थकृप में अकेले रूप में 
ही अथवा युगल रूप में विराजमान हैं। रूप तत्त्व का ही बाह्य 
प्रकाशमात्र है। तत्वानीत जैसे तत्वहूप में प्रकट हो सकते हैं, 
उसी प्रकार तत्व भी अपने स्वरूप से अक्‍्तीर्ण हो सकते हैं। 
जो कृष्णतत्त्व में क्ाणरूप नित्य प्रतिप्नित हैं वे प्रत्यागमत का 
समय होने पर तत्वरूप में स्थित होकर प्रपता परिचय दे सकते 


हे 
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हैं। सुतरां कृष्ण अवतार हैं या अवतारी' इस बवास्तर प्रश्न 
के सभाधान की चेष्ठटा न करके मूल रहस्य को आयत्त करने को 
शिक्षा लेना उच्तित है । प्रपच्चलीला में जिस कृष्णरूप का स्फुरण 
होता है, वह निरन्तर प्रपठ्च के बीच रह कर भी प्रपश्चातीत 
स्वरूप में अवस्थित रहता है। जिस मुल स्थान से सुक्ि का उत्छ 
उन्पुक्त द्वोता है, वहाँ तक अनुधावत् न कर पाने से सृष्ठि-तत्त्त की 
व्याख्या परिपुर्ण होने की आशा नहीं है। सृष्ठि-विकास के क्रम मे 
स्वरूपगत भाव से श्रीकृष्ण व उनके गणों का स्थान चहेों है। 
हम जिनको मर्त्य जगत्‌ के वसुदेव व देवकी का पृत्र कहुक र परिचय 
देते हैं, व जीव थे था नारायण के अंशरूपी भगवान की विभूति 
थे, इसकी मीमांसा करना अत्यन्त कठिन है । हाँ, इतना अवश्य 
सत्य है कि अंशावतार होने पर भी लोकशिक्षा के लिये हो या 
अन्य कारण से हो, भगवान्‌ को भी गुरु ग्रहण करना होता 
है| दूसरी ओर आरोह क्रम में जीवरूपी आत्मा दीक्षाप्राप्त होकर 
पथोचित साधनपथ में चलते-चलते किसी समय देहसंस्कार से 
मुक्तिलाभ करते हैं । इस अवस्था में किसी भी प्रकार के देंह के 
आश्रय में यथाविधि उपाय का श्रवरूम्बन लेकर व्यवधान कीट 
पाने पर प्रत्येक आत्मा ही पूर्णलल लाभ कर सकता है। जी नित्य- 
सिद्ध कृष्णतत्त्व है, वह इस प्रकार विभिन्न पथों का आश्रय 
लेकर विभिन्‍त साधकों को प्राप्त होने में समर्थ होता है। इस 
प्रकार प्राऊुत मुष्य भी अप्राकृत पुरुषोत्तम के रूप में परिणट 
हो जाता है । 


प्रसिद्धि है, श्रीकृष्ण ने उपमन्यु के पास यथाविधि दीक्ष 


नौका अस क . २९४ 


ग्रहंग बरके पाशुपत बोग की शक्षा लनीथी। यह मी प्रमिद्ध 
हैं क्षि भीकम वात वामुदेव ने दीघंकाल सक जिपरमन्वरी की 
छाजपता फरक खतका पसान किया था। बगवतली ए्रसजा चित्त 
से उसको सुदीरष तपस्या के प्रारिशमिक के झूए में बर देने को 
उन (ुई थों। पूर्मृत्व लाभ के रिदा/ उन्होंने श्रीकृष्ण को उनकी 
सखारप-उपडब्धि का अर्थात्‌ बरह्मीपलब्धि का मार्ग दिखाया 
था। उन्‍्हींने स्पष्ट ही कहा था कि शौक्ति के संयोग से धर्थात्‌ 
शक्ति के साध एक योग में कुलाबार साधन किये बिना बहाजान 
में प्रतिधा नहीं पायी जाती। इस क्रारण उन्हीं के आादेश से 
उनकी अंशमता महालद्मी की स्व-झूपा शीराघा को कुल-साधन 
की नित्य मझिनो के दुप से श्रीकृष्ण ने वरुण कर लिया। भिपुरा 
के मतामुतार हरिनाम के हा कर्मशुद्धि करके लवथौवन के उन्मेष 
के साथ-साथ ही ऋलकार्थ में वी होना होता है। हरिनाम 
किसको कहले हैं एवं इसका अर्थ बया है? उसका कुछ परिचय 
पहले दिया गया है। कर्शशुत्रि हरे कृष्ण शत्यादि सोलन साम 
बलीस अक्षरों द्वारा दस से बारह वर्ण की अवस्था के बीच 
अवश्य ही सम्पन्न करनी चाहिए। इसके बिना महाविद्ा 
सिद्ध नहीं होती । कहता ले होगा, इस हरिनाम के ऋषि पासुदेव 
एवं देवता विपुरा हैँ। दविज-मुख से, दाहिने कर्ण में नाम ग्रहण 
करता होता है। पहले छन्द अर्थात्‌ गायत्री छन्द गअहण 
करके बाद में नाम ग्रहण करमा विधि है। कर्म को अशुद्ध ही 
रखते हुए उसी अशुद्ध कर्ण में महाविद्या का श्रवण वा अहण करने से 
प्रद्यथाय होता है। पोडई वर्ष की आयु में महाविद्या का ग्रहण 
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करना आवश्यक होता है। इसके दाद ही कुलरहस्य जाना जाता 
है। क्योंकि रहस्य्टीन होकर मन्त्रजप करने ते कोई फछ नहीं प्राप्त 
होता । हरिनाभम का रहस्य यह है--ह'-शिव, “र-- शक्ति-- 
त्रिपुरा - ( दक्षमहा विद्यासयी ), 'ए*-योनि । क्र 5 काम, ऋ!- 
परमा शक्ति, दोनों मिक्कर क्ु/-कामकला, 'प“बोडश कलात्मक 
चन्द्र, ण-निव ति या आनन्द । सबका साकल्य होने प्र-- 
त्रिपुरसुन्दरी । 


घोलह वर्ष की आयु में जो दीक्षालाभ होता है, उसका नाम 
ज्येत्ना दोज्ना है। दीक्षा-ग्रहण किये बिना नाम-जय करने से वह 
पशु-कर्म के रूप से ग्रिना जाता है। इसके पश्चात--भगवती 
त्रिपुरा अपनी कण्ठस्थित माला उसे अर्पण करती हैँ। ये मालायें 
साक्षात्‌ आम्नाय-स्वरूपा हैं। ये मणिमाला के रूप से ही विर्यात 
है। चार मालाओं के नाम हैं--हस्तिनों, चित्रिणी, गन्धिती 
व पद्चिनी। ये माछझाएं पचास मातृका-झूपा अक्षमाला के 
भनाम से परिचित हैं। तात्विक दृष्टि से इस माला में ही 
समस्त जगत का सम्पूर्ण ज्ञान निहित है। इस कारण इस माला को 
कोई-कोई आत्मा की माला कहते हैं। ५१ महापीठ इनके ही नाभा- 
न्तरः है। ये मालाएं अपूर्ष ढद्भ से ग्रथित हैं। कामतत्त्व से भिन्न 
ओर किसी सूत्र द्वारा इसे नहीं गूथा जा सकता। जगत्‌ की 
सृष्ठि व संहार के मूल में ये पचास पीठ-रबरूप वर्तमान हैं। भग- 
वती त्रिपुरा यह अपूर्व माला वासुदेव को अर्पण करती हैं, जिसके 
प्रभाव से वासुदिव पूर्णल्वलाभ करने में समर्थ होते हैं। चारों 
मालाग्रों का स्वरूप व्‌ वर्ण इस प्रकार का है-हस्तिनी-पह 


नुसए- 
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का आग 


शुतसवर्णा है, भगवान की दूतीरबंहया 2। जिशिणी-- यह पीत- 
बर्णा है। सा विखिन्र रूप मोछे चम्राल अड्गाण5 मे ब्यावर होकर 
डिथिल हे | शान्धिरी>+ गट़ कुष्णपर्णा 7; । नह ह। प्रागण्ट््यापक 
है । पथतीं ता र्िनों सक्तमर्णा है, यह सबंदाी ही! वामकला के 
साथ युक्त स्ाती # । 

यह कुलाचार साधन करके एवं उसका फल प्राप्त करके वासु- 
देव ने पूर्ण लेना भे विया, बागुदय से पाययत साधथता की थो अथवा 
कुल-साधता करके सिद्धिल्लाभ किया था,--ईस की मीमांसा 
करने का यहां उपाय नहीं है। 'ऊर् वाम्ताम-स्य' में ऐसा है कि 
राधा ही महादिदया हैं। उनका मन्‍्य प्रोष्श-अक्षर-विशिए्ठ है। 
इस कारण ही राधा स्वयं पोडशी विद्या के रूप से परिचित हैं। 
इस विद्या की गर्मयरा के बीच सर्वप्रथम ब्रद्मा का स्थान है, 
क्योकि मे ही पढले दसे प्राव्ष हुए थे । बाद में रावण, शिव, व्यास 
गौतम प्रमृति मे हुसका प्रचार किया ; 

'अध्वास्तायतन्य में पोश्शी राधा का ही नामास्तर हूँ। 
( डाक्तिसकुमतन्ज' द्रव्य है। पोइसी नलिता हूँ यह सर्वश्र 
प्रसिद्ध है। कृंप्णीला की छलिता कृक्षाधिप्रान्ा के रूप से, रासत- 
जीडला में श्राररक्षिणी के रूप से, राघा की अएयखियों में स्ं- 
प्रधान सखी के रूप में स्थान पाए हुए हैं । वस्तुतः जलता अथवा 
त्रिपुरा की प्रसन्नता के बिना किसी का भी इस गुहा-लीला में 
प्रचेश नहीं होता ! यह पश्युराण के पातालखण्ड हे चर्णित है। 


पूर्ण त्व की साधना अत्यन्त कठिन है । वासुदेव नरदेद् प्रहण 
करके शिवानुप्रह से हो या भगवती त्रिपुरा के जनुप्रह से हो 
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पूर्णत्व-लाभ का कौशल आयत्त करने में समर्थ हुए थे । इसीलिये 
उन्होंने उत्तम पुरुष के रूप में स्वयं को प्रतिष्ठित करने में सफलता 
पाई थी। उनकी पृरुषोत्तमभाव-प्राप्ति का यही रहस्य है । यह 
जो त्रिपुरातत्व-माला की बात कही गई इसका वाभ कलावती 
माला है। वहु जब तक अपनी आयत्त और निज स्वरूप में 
प्रकाशित नहीं होती, तब तक पुरुष पुरुष ही रहता है, बभी 
पुरुषोत्तम नहीं होता । 

जो बासुदेव के इस साधन-व्यापार को सश्रद्ध ग्रहण नहीं करते 
हैं, उनके लिये ऐसा ही कहना होगा कि श्रीकृष्ण-तत्व में अधिष्लित 
नित्यरूप ही वासुदेव के आकार में पृथ्वी पर प्रकट हुआ था। जो 
श्रोकृष्ण को परब्नह्म के रूप से ग्रहण करते हैं एवं पृथ्वी पर उनके 
आधविर्भाव को परक्नह्मय का प्राकट्य कहुकर प्रचा रकरते हैं, उनके मत 
मे वासुदेव की तपस्या बाह्य दृष्टि में लोक-सव्य्रह का प्रकार-सेद 
मात्र है। जो उनको स्वयं भगवान्‌ न कहकर अंश या कला[+- 
अवतार रूप से समभते हैं, उनके लिये भी यह एक ही बात 
है । किन्तु हमारी प्रतीति में तो पूर्ववणित कोई भी मत असत्य 
तहीं है । क्रिड्चित्‌ सत्य सभी मतों में विद्यमान है। सुतरां सब 
मतों का समन्‍्वथ करके ही साथारण लोक के प्रति प्रकृत सत्य 
का निर्णय करना होगा | हाँ, तत्व के साथ पुरुष का पार्थवेंय 
यथावत्‌ बनाये रखते हुए ही समन्दय के पथ पर अग्रसर होता 
उचित है, यद्दी .हमारा विश्वास है। वयोंकि पुरुष काल के 
अधीन हैं, किन्तु तत्त्व काल के अतीत है । 


स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्ण दोर्घकाल पश्चातु कभी-कभी पृथ्वी- 
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मल मगर आविप्ृत हु जा बारते है। उतका नित्यशीना बाल के अतीत 
ते, एव माया के भी अतान है, एसमें सन्देड़ चह़ों है । किन्तु उनकी 
एक्ट लोगो भूमि शम्दाबन में बीव-बीच में हुआ करती है। 
अनेक हधि वे मूनि उसी समय शीहुषप्ण के परिकर-हप में 
जन्म अते ४ । जब भगवान्‌ आते है लब उनका पार्पददर्ग भी 
उसमे साश-साथ आला है । निद्यमक्तगण सी छाते हो हें, उसके 
आनिस्कि जिन्होंने दी्धकाल तर राममक्ति का अनशीलन किया 
हैं, थे भी सिद्धि का समय निकट जानकर मूलोगा में जतस्म लेते 
हैं। इन सब मनक्तय्णों में नामा जीव इर्समाव हैं। जिन्होंने 
सुदीर्ध कान तक श्रीकृष्ण-आईि को लिए उत्कट तपस्या को थी 
ये भी आदविभुत होते है। प्रशिद्चि है कि आसस-सरोवर के 
लियासी ७१ हज़ार मुनिगणों ने हमी प्रकार की तपस्या के 
फलस्वरूप हो अीक्षण्ण फो प्राप्त किया था । कोई एक कल्प, कीई 
दो हह्तय, यहाँ तक कि कोई-कीई तो कल्प पर्यन्त आराधना करके 
उन्हें प्राप हुए हैं | पहले इतिहास का अस्वेषण बरतने से देखने को 
मिलता है कि विमिसन सुरनियों ते श्रीकृष्णलीला में युक्त होने के 
लिए लिभिशन्न जप किए हूँ, एवं उनकी ध्यान-प्रणाली भी परस्पर 
विभिन्न है। 


प्रसिद्ध है. कि उग्नतपा सासक मुसि ने पम्द्रह अक्षर का 
मस्ब कामबीज में स्थापित करके दोर्धकाल पर्यन्त कठोर तपस्या 
करते हुए जप किया था एवं पीतास्वर, श्यामवर्ण, नवगोवन- 
सम्पन्न, वंशीषारी, रासोन्मत्त, अपने हाथ से प्रिया को आकपित 
करते हुए श्रीकृष्ण-विग्वह् का ध्यान किया था। इसी प्रकार एक 


हे 
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शत कल्प साधना के पश्चात्‌ उन्होंने गोकुले में सुनन्द तामक गोप की 
सुनन्‍्दा नाम्नी कन्या द्वोकर जम्मग्रहण किया। सत्यतपा नाभक 
मुनि ने सुले पसे खा कर दस कल्प पर्यन्त जल में अवस्थित रहते 
हुए कामबीज-पुटित दशाक्षर मन्त्र का जप किया एवं भगवती 
लक्ष्मी के कड़ुणोज्ज्वल कफरयुगल को ग्रहण किये हुए, 
नृत्यशील, वनमाला ते शोभित, पुनः पून्: प्रिया के साथ 
आलिगन में मिरत श्रीक्ृष्णघत्ति का ध्यान किया। इसके 
फलस्वरूप उन्होंने गोकुछ के सुभद्र नामक गोप की कन्या भद्रा 
के रूप में जन्म लिया । इसी प्रकार हरिधामा, जाबालि, ब्रह्मापि 
कुशध्वज के शुचि&्रवा व सुवर्ण नाभक वेदज्ञ पत्रद्वय, जटिल आदि 
मुनि-चतुष्ठय, दीतपा भुनि के पुत्र शुक ( यही दीर्घतपा (एर्व-कल्प 
में व्यास के ताम से विख्यात थे ), श्वेतकेतु के पुत्र, राजपृत्र 
चिंत्रबीज आदि ब्र॒ह्मि, देवषि, रार्जाष एवं अन्यान्य सुनिवजन ते 
एक कल्प, दो कल्प, यहाँ तक कि सौ-सौं कल्प पर्यन्त तपस्या, 
जप व ध्यान करके नवीन कहप में. त्रलोक में भगवात्‌ के 
आविभ्भाव के समय गोकुल में अपनी इच्छा के अनुरूप गोपीदेह 
धारण किया । सभी एक ही मन्त्र का जप करते थे ऐसा नहीं-- 
कोई दकशाक्षर, कोई पद्चदशाक्षर, कोई विशाक्षर, कोई अष्ठा- 
दशाक्षर, कोई एकादशाक्षर, कोई पंचविशाक्षर इत्यादि विभिन्न 

मन्‍्त्रों का जप करके सबते सिद्धि पाई है। इसमें अधिकांश सनन्‍# 
कामवीज-पुटित ही हैं। ध्यान भी शस्ब एक ही प्रकार की घृत्ति 
का करते थे ऐसा नहीं है । हाँ, द्विभुज मुरलीघारी गोपवेश 
श्राकृष्ण-पूत्ति के सिवा चतुभुज नारायणन्मृत्ति' का ध्यान वे नहीं) 
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करने थे । अपनी-लगनी रूचि के अनुरूप बाल्य, पौगण्ड, कैशोर 


प्ञ्जा 


अबंबा ततथीवित शिमी +े आयु का वे पता ब्वेश वनाते थे । 


दग्ड हा स्फावा मे, गोॉधाल के करवासक, शशामिक्रिसम्पन्न 
प्रनितनों ते शीरामसन्द्र के रूप वे लायण्य को देखकर भावोश्यीष- 
बशल: स्वयं कालान्यावापन्य होकश उनकी पतिरु में प्राप्त 
करने दा एकछा बंय थी । सत्र उमबको बह बासना पूर्ण होनेका 
अवधर नहीं था। भगवात्‌ क्षीरामकद्र ने उन्हें आश्वासन दिया 
था कि भविष्य में कृप्णाववार के समय में उनको ग्रहण करंगे 
एवं उनकी इण्छा प्श कर | कगे अर्थ मुनिरयों नर गोकुल में 
गोपीरप से अम्मग्रहण किया शथ्रा। यह विवरण पद्मपुराण के 
उत्तरसखण्ट में है । 


बूड़दू वामनपुराण में भी इसी प्रकार की कथा है । इस सब 
गो्ियों में से क्िसी-डकिसी ने रासासम्म में सिद्चिलाभ किया 
था । सिद्धि से यहाँ भावतु-सम्धोंग के योग्य चिस्मय देह समझना 
भा दिये 

मुनियों की आति उपनिषंद्ध अबवा अलियों ने भी गोपियों के 
अतुलनीय सोभाग्य को देखकर विश्मित होकर अद्धापूर्वक तप: 
साधन किया था एवं अन्त में प्रजघाम में मोपीरूप से जम्मग्रहुण 
किया था । यह विवरण बृहद़े दामनपुराण में है । इस क्षेत्र में 
भी मे कोटिकन्दर्पाधिक लावण्प-सम्पन्त श्रीक्ृषण का रूप दर्शन 
करके कामितोभाव कौ प्राप्त होकर उनके प्रस्ति अनुरक्त हुईं। 
गाभत्री ने स्वयं गोरीमाव को प्राप्त होकर ओकृष्ण का मजन 
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किया था। यह्द कथा पद्मयुराण के सृष्टिखण्ड से है। ये सब म्ुत्ति 
एवं श्रुतिवर्ग गोपीभाव-अवलम्बनपूर्वक समूह या समप्ठि-भाव से 
श्रीकृष्ण का भजन करते थे। ये सभी सावव-परायण थे, सिद्ध नहीं 
थे । किसी-किसी ने रास के पहुले सिद्धिलाभ किया था | 


साधक गोपियों में से केवछ ये ही समह्ि-भाव से साधन 
करते थे, और सब पृथक पृथक साधन करते थे | कोई-कोई व्यक्ति 
भगवत्‌-स्वरूप में अनुरक्त हो कर साधन-कार्य में निरत हुए थे 
एवं बाद में अनुरूप अनुराग को उत्कण्ठा के अनुसार प्राप्त करके 
समय-समय पर एक-एक कर के पुथक्‌ छप से अथवा दो-दो एक 
हो कर बद्धुवद्ध भाव से ब्रजधाम में उन्होंने जन्मग्रहण किया । 
यहाँ पर अनुराग' शब्द से रागानुग भजन की उत्कएठा सम- 
अना चाहिए, स्थायिभावरुप अनुराग नहीं। क्योंकि वह साधक 
देह में उत्पन्न नहीं हो सकता, सिद्ध बेह में ही उत्पन्न हो सकता 
है। इसमें प्राचीन व नवीन दोनों श्रेणियों के व्यक्ति थे। जो प्राचीन 
थे वे दीर्घकाल ये भगवान्‌ कि नित्यसिद्ध भक्तों के सालोक्य को 
प्राप्त थे । प्राचीनों ले पहले केस्पों में कृष्णाबतार के समय सिंद्धि- 
छाभ किया था। ये वर्तमान काल में भी आविर्भूत होते हैं एवं 
भविष्यत्‌ कह्प में भी आविर्धृत होंगे । 

जो वर्तमान कल्प में सिद्धि पाते हैं, वे भी कृष्णावतार के 
समय आविर्भुत होते हैं। 'नवीन' शब्द से उनको लब्य किया 
जाता है। ये सुब गोपियाँ सानवयोनि एवं देवता, गश्धर्व आदि 
अमर्व्ययोनि- दोनों ही स्थलों से आ कर जन्म लेती है । 


मुत्िगणों में जो गोपीभाव को प्राप्त हुए थे, उनमें से किसी- 


भ्रीकृष्ण-पस हु - हैकर 


विसी ने रासार्ण्न के पूर्ष पति आदि शुदुजनों की अनिच्छा के 
कारण शामलीला में याग न दे पाले पर धर में अवरुद्ध रह कर 
हो दिश्मााण कर दिया था। इस प्रकार वे अप्राक्ुत देह में महा- 
रास में सोगदास करने में समर्थ हृए । 


प्रश्न हो संकला हैं, कि हो भक्त सापक देह में अवस्थिति के 
समय निम्ठा, इस, आ्आासक्ति आदि रागानुग-भत्त्यंग के अनु- 
शीलम के उत्काविशतः किसी न किसी जन्म में प्रेमभक्ति के लाभ 
में धर्मर्ण हए, वे प्रपश्चातीन नित्य बृस्द्रावस में स्थित भगवल्‍लीजा में 
गोपी-देह प्राप्त हुए अथवा प्रपश्चयोचर वत्तमानकालीन कृषणा- 
बसार के प्रसंग में भुल्लोक में अर्थात्‌ भोग वृन्दावन में गोपी रूप 
में उन्‍होंने जन्मन्ग हूुण किया। उसे प्रश्त के समाघान के विपय में 
किमी-किसी का भले है कि प्रसर्भक्त का उदय एवं उसका विशत्ष 
सिद्ध देह को बिना | ही नहों सदस!] । इस कारण स्तेह़, मान, 
प्रभय आदि स्थायिभाव गकमा प्र सिददेह में ही आवनिश्षत हो सकते 
है। इसीछि पंध्वी पर कृष्णावसार के समय ये सब भक्त गोधी 
कप मी अन्य छेवार सिद्ध गोपियों के संग के अभाव से दर्णन, श्षवण 
घ्मरण, गुणकीर्तन आषादि द्वारा इन सब स्थायिभावों को धाप्त हुए | 
सिद्ध गोपियों का रवेझपलकंण ही शह् है कि उन्हें क्ृष्णा-विरह 
का एक झण भी झतयुग जेंसा प्रतीत होता है। बस्तुतः महामाव 
का यही लक्षण है । 


इस प्रसंग में किसी-किसी की ऐसी घारणा' ही सकती है कि 
एक बार कृणावतार हो चुकने पर सुदीर्धकाल व्यतीत न होने 
तक पुन फ्ष्णायतार का अम्युदय नहीं होता अत एच इने सब 
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भक्तों को इस दीर्घ अवधि तक भपूर्ण अवस्था में ही रहना होता 
है। क्योंकि ऋष्णावतार के समय से इतर अन्य समय में 
गोपीदेह में जन्म सम्भव नहीं है, एवं गोपीरूप से जन्म 
न होने तक स्नेह, प्रणय प्रभूति प्रमविछास स्थायी भाव के रूप से 
अधिंगत नहीं हो सकते । इसका उत्तर यही है कि किसी को भी 
दीर्घकाल तक प्रतीक्षा नहीं करती होती । क्योंकि प्रवाह-रूप से 
कृष्णावतार ब्रह्माण्ड में कहीं-न-कहीं हुआ हो रहता है। अनन्त 
ब्रह्माण्डों में से जिस किसी विशिष्न ब्रह्माण्ड में इस समय श्रीक्षष्ण- 
लीला प्रकट हुई है, उपयुक्त भक्त उसी ब्रह्माण्ड में गोषकतन्या 
को रूप में जन्म ले लिया करते हैं । यह योगमाया के प्रभाव से 
सम्पादित होता है। सूर्य जिस प्रकार पृथिवी के किसी अंश में 
उदित होकर दूसरे अंश में मस्त होते हैं ठीक उसी प्रकार श्रीक्ृरष्ण- 
लीला भी एक ब्रह्माण्ड में प्रकट होती है, एवं दूसरे में तिरोहित 
होती है। इस प्रकार प्रत्येक ब्रह्माण्ड में ही भगवहलीला का 
प्राकत्थ किसी ने किसी समय होता ही रहता है । सब ज़ह्माण्ड 
थ्रावर्तनशील है, इसीलिये प्रत्येक ठीला ही आवर्तनशील प्रतीत 
होती है। इस कारण किसी भी लीला का किसी भी समय किसी 
न किसी ब्रह्माण्ड में प्रकट रूप में साज्षात्कार हो उकता है। हाँ, 
किस ब्रह्माण्ड में वह इस समय प्रकट है, यह जानना आवश्यके 
है। दिन में किसी भी समय जैसे सूर्योदय लक्षित हो सकता है, 
हाँ, सभी स्थानों-में नहीं, स्थान-विशेषों में, इसी प्रकार किप्ी 
भी समय इष्णलीलछा के आविर्भाव का प्रत्यक्ष हो सकता है, किन्तु 
इस निर्दित्त समय में किस ब्रह्माण्ड-विशेष में बहू अकठ है यह 
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जमिना जीपइयमा है। परम समझा जा सकेगा कि योगा 
पूर्ण होने हर पाए की प्रत्षी मायश्यक नहों होगी 


पु नि खिदश्श मे सता हा सकता हैं कि साधन परसायण 
गोधी जस हो शाणयों मे विमक हैं कीई-कोई बॉथकों अर्धाद्‌ 
यूथवद्ध हैं, बीई-3ई अनयिकोी हैं । गोधिकानण मुति एवं 
उपनियद्‌ भर से दो पक्रार की हैँ। धयोधजिकी-गण पाचीन एवं 
नवीत भेद से दो प्रकार वी है मे सभी साधिका है, सिद्धस्वरूपा 
नहीं । इनके अतिरिक्त देवीगण भी साथिकाओं की भांति दन्दा- 
नाल भे॑ स्थान प्राप्त करती हैं। जब नोकण्ण देकाणों के 
बीच म्स्तर-अवनार के हम में स्वर्यलोक में अंशलः देहधारण 
करते है, नतद् उनका ससतत् करने के लिग्रे क्लादिती-शक्ति-रूपा 
वित्य-अया-जन भी अगले: देवलोक में आविर्भूत होती हैं। इसके 
पश्चात्‌ स्वर्थ भगवान्‌ झूप से जब वे शुल्लञोक में आविर्भुन होते हैं, 
तब मे सब देवोंनयण अ्ंशस्प से एवं नित्य-प्रियागण अंश्वितीरूप 
से क्षममण्उल में जन्म लेती हैं। अर्थात अंशिनी-रूपा निर्यप्रिया- 
जनों का प्राणससी-रूप से मे अंशकपा देवियां गोप-गुंहों में जन्म 
लेती हैं। टसक अतिरिक्त राधा, सस्दावली प्रभुति भगवान्‌ की 
सभी लिल्य प्रयोजन ब्रजभूम में भगवान के आाविर्भमाव के समय 
आविर्भूत होती हैं । ये सभी निध्यद्रिया हैं। नित्य सौन्दर्य, वैदरध्य 
आदि ग्रुण भगवान्‌ श्रीकृष्ण की भाँति उनके लित्य भक्तों में भी 
विराजित रहते हैं । नित्य्रियाञ्रों में राधा व चद्धावडी के पश्चात्‌ 
विश्ञाखा, लकब्िता, श्यामा, पष्चा, शेब्या, भद्दा, परा, विचिना, 
ग्रोपाली, धविद्ठा, पालिका आदि प्रसिद्ध हैं। चःद्वावली का और 


३०५ : श्रीकृष्ण-प्रस छू 


एक तास सोमाभा है, राधिका का अन्य नाम गान्चर्ा है। 
अनुराधा ललिता का तासान्तर है। इनके अतिरिक्त खशनाक्षी, 
भनोरभा, मद्धला, विमला आदि ब्जगोंपियों के नाम सुने जाते 
हैं। इनके सेकड़ों, हजारों यूथ हैं। प्रत्येक यूथ में छाख-लाख 
गोपियों का समावेश है ।राधा से कुडकुमा पर्यन्त सभी यूथेश्वरी 
हैं। ललिता, विशाखा, पद्मा व शेव्या ये बारों यूधेश्वरी महों 
हैं। ये लोग भपनी-अपनी इश्ठ राधा आदि के भाव-संरक्षण के 
लिये सख्यप्रीति में निबद्ध हैं । 


नित्यप्रियायें, देवियाँ, योथिक एवं अयथोथिक साधिकायें--- 
इनकी बात संज्षेप में कही गई। भमवदक्ष्मक्ति की आश्रयन्नता 
साथिकाय स्वकीया बे परकीया भेद से दो प्रकार की है । जिनसे 
अग्नि को साक्षी करके शाजीक्त विधान के अनुसार विवाह किया 
गया है, वे स्वकीया हैं। प्रसिद्धि है कि द्वारिका में क्षीकृष्ण की 
सोलह हजार रानियाँ थीं । इनमें १०८ श्रेष्ठ हैं। प्रत्येक महिषी 
की सहल-सहुज सखियाँ व दाधियां हैं। इनमें सभी खप व गुण 
में मूल महि्री के अनुरूप ही हैं। इनमें से जिनका रूप, शुभ, 
शक्ति आदि पूरी तरह महिषीवर्ग के समात है, वे सली-पद-बाच्य 
हैं, किन्तु किश्चित स्यूत होने से ये दास्लीपदवाच्य हैं। इन सदिषी- 
वर्गों में सत्यभाभा, जाम्बवती, अर्कतन्दिनी, छ्षेब्या, रुक्म्रिणी, 
भरद्रा, कीशल्या व माद्दी ये आठ प्रधान हैं-इमसें से भी रुक्सिणी 
व सत्यभामा प्रधान हैं। उनमें ऐश्वर्याश में रविमणी एवं सोभा- 
गयांग् में सत्मभामा उत्कृष्ट हैं। गोकुल-कन्याथों में से जो श्रीकष्ण 
की पृतिभाव से उपासना करती थीं, वे एक प्रकार से स्वकीया 
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कोटि की कहीं हा सकती है। अयीकि बनका सीकु:्ग के साथ 
गास्पर्द रह थे टिछात गजा था, पुक्त रंग गे-- मबके प्रति 
परनत जिया बढ़ा हा । जो परकाया ०, उन्होंने अर्ने-अपने 
हुधम में रिबन नी अनु रात के, काश्ण साझा! ण-तरणों में आत्य- 
यभर्पेण किया था। में घमसः स्वीतेल नी हइ थीं किन्तु प्रीति 
के झकाय के वारण भगवातू वी फक्ाए उमपरात्री के रूप में गई 

हुई थीं | परकीया भक्तों का राग इतना प्रबल है कि बह इहुलोक 
एवं परलछीक किया की आगज्षा नहीं रखता। अथोत सामाजिक 
नज्जा, राहइना आदि एवं पारलोकिक अधर् का भय उल्हें 
अमनेअपने रागजियय ने प्रतिनियल नहीं कर पाता । प्रकाया 
धब्स से, ये धभी अन्य की जिवाहितां की खतिर्मा ज्ोंगी--फेसा कोई 
अजियाय नहों 7, रयोक जविवातला कन्या भी परकीया हो 
सवसी है। जिससे घर््मसदयुल विधाशविधि के अनुसार ग्रहण 
नहीं किया गधा अर्थात जो सव्रकीया नहीं, बढ़ी परक्ाया हूं! 
कार्यों में से जिरहाने क्षीक्ृ/ण को मन ही सने मलिक से वरण 
किया एवं अवनी इफलिदि के लिये वाह्यायली ब्रत किया था, थे 
परकीया-पदधाद्य नहीं है। इनसे पृथक अध्याग्य कुमारियाँ 
परकीयादप से परिगणित होती है। अवध्य हो तोबरागवशत 
श्रीकष्ण-चरणों में आत्मत्मर्षण करना आवश्यक है । जो विधि- 
पूर्वक गोपों के साथ विवाह-बन्धन में बद्ध होकर मत ही मन निरन्तर 
श्लीकुण के सख की कामता करती हैं-- वे परोहा-संज्ञक परकीया 
हैं। इन सब गोहुलबासियीं विवाहिता स्थियों ने कभी भी अपने- 


अपने पतियों का सझ नहीों किया एवं उसके पत्तियों ते भी इस 
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कारण कभो किसी प्रकार के अभाव का अनुभव नहों किया । 
किसी-किसी आचार्य का संत है कि गोपियों के पति पृरुणदेह-धारी 
होने पर भी उनमें से किसी में भी कभी कामविकार नहीं होता 
था ! इसे योगसाया का प्रभाव समझता चाहिये | इसके अतिरिक्त 
इत सब गोपियों में से क्रिसी के कभी सनन्‍्तान उत्पक्ष नहीं हुई । 
केवल यही नहीं, पुष्पोद्ग्स तक किसी को नहीं हुआ | इसे भी 
योगमाया का प्रभाव समझना चाहिए ! 


सखियों के बिद्ा छीला का ब्रिस्तार व पृष्ठि सिद्ध तहीं 
होती | इसी कारण कैष्णवाचार्यगण लीला के वर्णस के प्रसज्ध 
में सी की सक्म जालोचना करते रहे हैं। वृन्दावनेश्वरी श्रीराधा 
की पाँच प्रकार की सखियों की बात का प्रसद्भधतः पहले ही उल्लेख 
किया गया है। इनके नाम है- सखी, मिल्यसखी, प्राणसख्री, 
व्रियसखी व परमप्रेप्ततणखी । परमप्रेप्सखी सर्वाधिक प्रियतमा हैं । 
परे ही श्ीराघा की क्षत्तरज़ अह्सखी हैं। इतके नाम है--छलिता, 
विशाखा, चित्रा, चम्पकलता, तुद्ुविद्या, इन्दुेखा, रंगदेवी व 
सुदेवी । प्रियलखी--कुरंगाक्षी, सुमध्या, मदवालसा, कमला 
माधुरी, मझकेशी, कन्दर्पपुन्दरी, माधवी, मालती, कामलता, शशि- 
कला आंदि। प्राणसखियों में-शशिम्रुखी, वासनन्‍्ती, लक्षिका 
आदि के नाम विशेष रूप से उल्लेखयोग्य हैं। नित्यतखी कस्तूरी, 
मणिमझरी आदि हैं। सखी श्रेणी में कुसुमिका, विन्ध्या, धविष्ठा 
प्रभूति उल्लेखनीय हैं। वस्तुत: श्रीराधा अथवा चन्द्रावली की 
सलखियाँ अनन्त हैं। इन सब सख्ियों में से कोई-कोई यूथेश्वरी हैं 
एवं अभिक्रतर किसी-त-किसी यूथ के अनुगत हैं । संखियों में आकृति, 
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स्वश्पन्स्थभाव व कार्य गत अमन्‍्स देचिश्य हैं। प्रसी सखियों का 
परम शात्रा व कण दोतों पर समान भाव मे विन्यस्त है। वस्तु 
पखियों के प्र को सुगृप्रस की पराक्राप्ठा कहते से भी ग्रत्यक्ति 
भहीं हाती । सथाधि बट सत्य हैं कि लीला-सेंद से अद्ठ प्रेम कश्ी 
खबा के पति, छाती वण्ण के प्रति किसित प्राघिवव को प्राप्त होता 
&, जग प्रकार राधा को खण्धिया भदस्या में सखियों का प्रेम 
ऋणबत अपेत्ञा राधा की और अधिक माता में प्रकाशित होता 
हें । क्योंकि खगिदता राधा का दुःख पक मात्र श्रीकृष्ण हारा हो 
दिया हुआ है। सियाँ मन में ऐसा ही अनुभस्धान करती हैं। 
अ्मीस उनके ह़देय में यह देख अमछानशा प्रतीत होता है। दशरो 
और जब श्ीराधा का कठोर अर्थात्‌ दृज्जय मान आविर्भृत होता 
सब आीकाण घिरए के कारण अत्यन्त विपद्मर्म हो जाते हैं। 
इस कारण यज्ियाँ वा प्रम नब राया की अपेक्षा श्रीकृष्ण के प्रति 
हा फछ आधिक मात्रा में प्रकाशित होता है। हीकृष्ण का दुःख 
शधापदस हे, एगी सर्खियों की धारणा होती हैं। शमी कारण 
से उन्हे अमेदा पतात जता 
सक्ियों के यूथ को बात बहने हो कही भई है! प्रत्येक यूथ 
में अवान्र गण बरममान है । इस कारण सखियों के मृथविमाग 
की भाँति एक गण-विभाग भी है; जैसे मंखीगण, प्राणसखीगण 
टुल्यादि । अथवा जैसे राधा के यथ में ललिता का गण, विशासता 
का गण इत्यादि। एक-एक गण में कितनी सखियों का सन्निवेश 
सम्भव हैं उसका कोई नियम नहीं है । पाँच-छं: से प्रारम्भ करके 
सहस्न-सहुस्र पर्यन्त सखियों के द्वारा मुक-एक सलखी का गण बन 
सकता है । 
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सखियों का एक वैशिष्स्य यह है कि वे कभी स्वयं श्रीकृष्ण 
के अंग-संग-जन्य सुख की प्रत्याशा नहीं करतों। उत्का एकमात्र 
लद््य हैं अपनी-अपनी यूथेश्वरी को श्रीकृष्ण के संगलाभ से 
सुखी करणता। उनका सुख ही सखियों की तृप्ति का एकमात्र 
हेतु है। इस दृष्टि के अनुसार साधारणत: सखियाँ दो प्रकार 
की है---प्रम, सौन्दर्य, वैदस्ध्य प्रभूति गुणों के आधिक्य के 
कारण ओऔऔक्ृष्ण का अत्यन्त लुभावना गात्र व इस सब शुणों की 
न्यूजता वशत: उत्को अतिलोभनीय गात्री । इनमें से, श्रीकृष्ण 
के सुख के अनुरोध से एवं उससे भी अधिक अपनी यूथेदत्ररियों के 
अधिक क्षाग्रह के कारण, प्रथमोक्त सखियों के भी चित्त में कभी-कभी 
श्रीकप्ण के अंग-संग की स्पह्म उदित होती है, जैसे ललिता आदि 
परमप्रेष्ठ सखिय्रों के । 

द्वितीय श्रेणी की सश्ियों में उक्त दोनों कारणों के अभाव से 
कभी भी क्रुष्णाड्संग की स्पुह्ा नहीं उदित होती । कस्तूरी 
आदि नित्यसखियाँ भी इसी श्रेणी की हैं ! 

सखियों के प्रसंग में आनुर्षाज्भक रूप से दूती के सम्बन्ध में 
भी कुछ बातें कही जा रही हैं। स्वबंदती, बंशीदृती, आप्नदूती 
इत्यादि दतीगत भेद विधारणीय हैं। स्वयंदती स्वयं राधा ही 
हैं। बंशीदती श्रीकृष्ण की वेणुध्वनि है, जो राधा को लोकलज्जा 
लाउछना, गृशुजनों की ताइना आदि की उपेक्षा करवा घर से 
वन की और आकर्षित करके ले आती है। आपृदती क॒ष्ण की हैं, 
जैसे वबीरा व व॑न्दा । वीरा के वाक्य प्रगल्भ होते हैं। वृन्दा स्तोक- 
वाक्य-प्रयोग में निषुण है। असाधारण दूती उनका नाम है, जी 
केवल कृष्ण का या केवल राघा का दूतीकार्य करती हैं। जैसे 
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बे थे, वेनदा, भेजा, ररली इत्यादि । जो राधा व कण्ण दीनों की 
क्र लशान झा से दुवीधाग करती है, के साधानएत ६ इनमें तीन 


टू 
पी है. हाट पिहपकतारिणी 6, कांप दंयला है. कोई लाड़नी 
पीले भरिकलेगना सं-यानिस। है । 

पूर्वी एवं सख्ती के सम्क्‍रण् में और भी बहुत मी बात कहने 
कीह। इसके आानरिक्ता प्रकट छीना में क्षद्धा, पिता-मांता, 
परिजस, परिवार प्रभूति के सम्बन्ध में भो बहत कुछ कहना 
होगा । खपनोस्वा्ी एके अन्वात्य याोस्वामि-क्षत ने बहुत कुछ 
बजा हैं। अब मार्गतत्व के सम्बन्ध में कछ बाते कही जाती हैं। 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण का पश्मध्याम गोलीक एवं उसका वेभव- 
स्वरूप गीऊ़ल अक्षवा दिव्यवृन्दावस किम उपाय से प्राप्त होता है, 
अहाँ यटी आलीच्य विवय हैं। प्रमंगत: उनके अन्यान्य धाों को 
प्राप्ति के सम्बन्ध में भी संकेत में कंछ प्रकाश डालने की चेष्टा 
मी जायेगी। 

निशाकार, निन्विशेष, निर्मुण अह्यपद को प्राप्ति का उपाय 
जानवयोीग है, यह बाल अनेक बार कही गई है। ठीक इसी प्रकार 
अन्ययामी अर्थात्‌ ब्व़ि, समाप्ति व. महाप्रमाप्त जिग्न् के अन्त- 
राहारूपी परमातउ्मा या परमपृष्ठप वी प्राप्त करते का उपाय 
धियावयोंग है । यहँ भा प्रसंधत: अनेक स्थर्छणों परु आलोचित 
हुआ है। शीओआ इसी प्रकार साकार सच्चिदरानस्दंसय विभ्रह-सम्यन्न 
रतस्वछप श्रीक्षावान को प्राप्त होने का एक्मान उपाय भक्तियोग 
है, यह भी कह्ठा गया है । 

किस्तु प्रश्त यह हैं कि स्वष्प क्या है? भक्ति कितने प्रकार 
की है? मक्ति के प्रतिबस्भक क्या हैं ? एव पर भक्ति का मुख्य 
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लक्ष्य क्या है? यह घब एवं इसी प्रकार के अच्यात्य प्रश्नों का 
समाधान ने होने पर भक्तितत्त्व के सम्बन्ध में सम्यक्‌ ज्ञान नहीं 
प्राप्त हो सकता। शाव, इच्छा आदि की भाँति भक्ति मानवीय 
अन्तःकरण की बृत्तिविशेष है। यही बहुतों की घारणा है। किन्तु 
वास्तव में यह सत्य चारणा नहीं है। चित्त की वृत्ति के रूप में 
भक्ति आत्मप्रकाश करती है, यह शत्य है। किन्तु वास्तव मे 
स्वछपत: भक्ति चित्त की वृत्ति नहीं है। इसका चित्त की 
वृत्तिर्प होता वो हर, माया अथवा महानाया की वृत्तिस्य सी 
नहीं है। यह साक्षात्‌ चित्शक्ति का विलास है, एवं अन्त:करण 
को आश्रय बताकर अच्तःकरण की वृत्ति के रूप में भानवहुदम में 
कार्य करतो है। इसका विशेष विवरण क्रमशः समझा जा सकेगा । 
भक्ति को अनुराग-हुप से ग्रहण किया जाय या सेवा-हूप से या 
जशञात-विशेष-रूप से समझा जाये, मूल में भक्ति का स्वरूप इंत 
सबके अतोत है। भगवत्‌-स्वरूप सब्चिदानन्दगथ है। जिस 
शक्ति द्वारा भगवत्‌-स्वहूप की उपलब्धि होती है, वह भी 
स्चदानस्दमवी है--यह कहना ने होगा। सच्चिदानन्दमय की 
स्वरूपशता यह सच्चिदानन्दगयी शक्ति ही स्वदपशक्ति या 
नित्शक्ति है। सन्धितों, संवित्‌ व ह्वादिनी इसी को तोन दृत्तियों 
के नाम हैं । भगवत्‌-स्वछूप के आनन्दांश के साथ झ्लादिवी शक्ति 
का सम्बन्ध समझना होगा । ह्लादिनीरूपा स्वखू्पश्क्ति के अतिरिक्त 
परमानन्दय भगवतू-स्वरूप के आस्वादन का दूधरो कोई उपाम 
नहों है। अर्थात्‌ भगवद्व॑स्तु स्व-संवेध है। में स्वर्श ही 
आस्वादन के विषय हैं, ये ही आस्वादन करतें हैं एवं अपनी ही 
आस्वादनमयी स्वरूपशक्ति इस आस्वादत का साधन है । 
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भगवतु-सखरूप मे बार वी विसी शक्ति हाएआा भगवत्स्वरूप 
की सापलकिध कत्ता सम्पद्त नहों है। ह्लादिनी शौक्त का अनस्त 
दमाार मत कोल झानस्द-जाफ्स में निस्यलीाला रूप में निरन्तर 
संबंटि” हो २०) किला रस खेल मे मोगदान करना अथबा 
उसके रस का जास्वादन मरना माग्ाल्छ्न जीव के लिए, यहाँ 
तेक कि केबछी पथ के लिये थी असम्भव हैं । क्योंकि जबतक 
जीव के हृदय में पूर्वीर्ला रूपश।क्त की बृसिावरदंप रूप किसी 

के का प्रादर्भाय एवं विकास सम्पत्त नहों होता, तब तक इस 
जीव के लिए उगपी पराकृत्त झाक्ति हारा अपाकृन भगवदधाम के 
अजिस्तय अननुभुतपु्च रसविदाव की घारण करना सम्भव 
नहों है । 

क्लादिनों शाक्त की बृलितुत जिस शक्तिविदध की बान कही 
गई, यहा भक्ति # | बड़ प्राकृतिक जगत तने बरतु सढ़ी है। महाव्‌ 
माउयध से जीव के इसे शप्र होने पर ए्मीके जआानापंग से बह चिदा- 
तन्दमय देह प्राप्त करके अप्राफ़ुस राज्य में प्रदेश तूने में समर्थ 
होता है। यह भगवनप्रसाद के झूम से स्वयं ही अ्ैनक भाव से 
जीव के ऋदय गे आविर्भत शोनी है अथवा जीव के श्ाधग-बछ् से 
उसके हृदय में प्रयात पाती है, इस सम्बन्ध में विशेष आलोचना 
यहाँ करने का प्रयोजन नह्टीं है। हाँ, यह कहना जा सकता हैं कि 
अधिकार भेद से दोनों ही रृफ्तिगोचर होते हैं। भर्थाद कट्टी-कहीं 
जीव दो्धकालीन साधना के फलस्वरूप इस भक्ति को: प्राप्त करता 
है, ओर यह भी देखा जाता है कि अन्यान्य स्थर्छों में विशेष 
साधना के बिना भी स्वयभंगवान्‌ की या ग्रक्तथिशंष को कृपा 
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के प्रभाव से यह जीब के हुदय में ग्राविर्भूत होती है । इसका नाम 
है भावभक्ति । यह एक ओर जैसे साधनभक्ति से पुथक है दूसरी 
ओर उसी प्रकार प्रेमभक्ति से भी पुथक्‌ है। वस्तुतः बह प्रेम- 
भाव का ही परिपक्व परिणाम विशेष है। भाव बीज स्वरूप है, 
प्रेम-भाव-वृक्ष का सुगन्धित फल है। भाव न रहने से प्रेम वा 
उदय नहीं हो सकता । जिसको साधन-भक्ति कहा गया, बहू भाव 
की कारणस्वरूपा है। साधना यथाविधि एवं आन्तरिक भाव से 
ग्रनुप्तित होने पर, भाव को उत्पन्न करके स्वयं भक्तिरूप में परिणत 
होती है | अर्थात्‌ योगशाख्र में जिस प्रकार योगाज्ों को भी, योग 
के हेतु होने के कारण, योग रूप से गिना जाता है, उसी प्रकार 
भत्तिज्ञास्त्र में नवविध पाधन को भी, भावभक्ति का जनक होते से, 
भक्तिझुप से ग्रहण किया जाता है। वस्तुतः साधना क्रिया या कर्म 
है, वह स्वरूपतः भक्ति नहीं है, किन्तु भक्ति का भज्ज होने के 
कारण भक्ति-हूप से समझी जाती है। 


भावराज्य की बात पहले बहुत विस्तार से कही गई है। इस 
भावराज्य में प्रवेश का सूत्र ही भावभक्ति हैं! जब तक जीव के 
हृदय में भाव का उदय नहीं होता, तब तक उसके लिए भावराज्य 
रूप नित्यधाम में प्रवेश बहुत दूर की बात है, क्योंकि भावराज्य 
स्वभाव का राज्य है । जब तक जीव कृ्रिमता छोड़ कर स्वभाव 
के हाथ आत्मसमर्पण नहीं कर सकेगा, अर्थात्‌ जबतक जीव 
अहन्ता व ममता रूप से स्वत्व व स्वामित्व-बोध, अर्थात्‌ शाखा- 
पल्‍लव युक्त अभिमान, नहीं छोड़ सकेगा तब तक उसका भावराज्य 
में प्रवेश करना संभव नहोंगा। जीव अहद्भारविमृढात्मा हो 
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कर बम को कर्ता समलना हैँ । यह बालुत्वामिमान अपमत् ने 
#त तक बह फूर्म का आधिदारी ह#ं--मार्मानील भाष का नहीं । 
अब पद माझ भा 2 तभी सना साधना # । बाद में कम के जतीत 
शाम पर यह साधना की भादमाक्त रूप में परिणन होती है। 
जि सामना हापी कर्म के रा उस प्रकार भाव-मभाक्ति का उदय 
होता है, बढ़ बानसव मे कम होने परु नी भक्तों की परिभाषा में 
भक्ति रूप है गिना जाता हैं। यही साधपनभरक्ति हैं| 


मनध्य के चित्त के दो पहल हैं। इसमें से ए्कका स्वरूप 
के संब्यपालन अथवा आज्ञापालन है एवं दूसरे दा स्वरूप रुचि 
का उदय होने पर सवतःमिद्ष प्रेरणा के प्रभाव से कर्मों का अनु- 
प्रस करना हैं। अर्थात्‌ बोई कत्तेस्य समझ कर कोई कार्य-विशेष 
करने में प्रवुत ड्ोता है, और ऐसे भी व्यक्ति हैं, जो अच्छा लगते 
कि कारण ही कार्य विशेष को करने में झशत होते हैं, कर्तव्य समझ 
कर नहीं । जो कर्तव्य समय कर कर्म करते हैं, उनकी प्रेरणा 
का मूल रहता हैं शाख, अथवा गुरुजनों का आदेश छपी 
बासय, जिसको स्थूल भाधा में विभिवाबश कड़ा जा सकता है। 
किमी विशेष कार्य में उसी आनलरिक रुचि ने रहते पर भी 
केबलमात गुसजनों वे मंटाजनों अबबा शास्मरकारों के आदेश को 
मर्यादा की रक्षा के लिये बढ़ इस कार्म की करने में प्रवृत्त होता 
है। किस किसी-विसी की प्रकृति ऐसी हो गठित होती है कि 
उसे इस कर्म को करने के लिए पृर्वोक्त आदिशवाक्य कभी आवश्य- 
कता वहों होती । ऐसा कर्म उसकी प्रकृति के अमुक्ल होने के 
कारण वह प्रपनो रजि के अनुसार स्वत प्रेरित होकर उसे करता 
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है। उसके लिए मुरुवाक्य या शास्त्रीय विधिवावय की आवश्य- 
क्ता नहीं होती | शास्त्रभवानुसार भक्तिपथ पर ये दोनों ही प्रकार 
के कर्म साधनभक्ति के अच्तर्गत हैं। इनमें से पहला विधिमुलक 
होने से वैधी भक्ति एवं दूसरा रागघूलक होने से राग-भक्ति के 
नाम से परिचित है । वस्तुतः दोनों ही कर्म हैं, प्रकृत भक्ति नही । 

यह जो रागभक्ति की बात कही गई यह प्रकत रागभकित 
नहीं हे--रागभविति की छायामात्र है; क्योंकि प्रकृत रागभर्गित 
मायाजमग॒त में मायाधीन जीव के हुदय में आविर्भूत हो ही नहीं 
सकती । प्रकृत रागभकति-स्वरूपशक्ति का बिलास है, माया 
का व अन्त:करण का परिणाम नहीं है! प्रकृत रागभक्ति का 
प्ताम रागा-त्मिका भक्ति है-इस छाया-रागभकति का नाम 
रागान॒गा भव्तित है । 


प्रश्न हो सकता है, किसी-किसी ही जीव के हृदय में इस 
जाति की भक्ति का उदय क्यों होता है! इसका उत्तर देने से 
पहले जीव के चित्त का विश्लेषण करके देखना उचित है। 
जीवमान की ही कर्म के प्रति प्रवृत्ति के मल में कत्तंज्यताबोध 
अथवा इम्साधनताज्ञान वर्तमान है। अर्थाव्‌ कर्तंब्य समझ कर 
कर्म में प्रवत्ति एवं इृ्ठप्राप्ति में सहायक समझ कर कम में प्रवत्ति-- 
ये दोनों ही जीद में देखी जाती हैँ । ग्रवश्य ही किसी में एक का 
प्राधान्य व दूसरे की गौणता रहती है एवं किसी में दूसरे का 
प्राघान्य क प्रथम की गोणता देखी जाती है। इसका कारण 
प्रकृतिगत बेचित्य है। कहना न होगा, एक हो जीव का कालभेद 
व अवस्थाभेद से दोनों प्रकार का भाव देखा जा सकता है। 


# ब्र्फफ ने के 


बे 
काया हि अ्] 


अं कुप्य-प्रश्च हू १६९ 


भावदू न 7िद शारआाप विधान द्वारा शाखित होने पर, बैदी 
भजिन बहुलानी #] कलभक्‍नगस्पदाव में इसीफा दूसरा नाम 
मग्यादानमांवत है। उसी प्रकार मगवरभावत पंदिे विधिमलक 
ते की बार जिसे के सवारसिक रागमूछक हो सो वह शागानुया 
भवित के झुपे भे परिगषिय होती # । बभ-सम्यदाय में इसी 
भवित का नाम पुए-भवित है। 

रामामुगा भवित एवं बेधी भकित दोनों ही कर्म या साधनहप 
हैं। रागानगा भित के, रागात्मिका भक्ित के अनुकरण झूप से 
अनुध्ित होने मर, सरल मे सहत उपाय से भावन्जमत में स्वरूप- 
स्थिलि का पथ खुल जाता है। इस कारण आचारसगण ने रागा- 
ह्थिका अधित का आदर्श सामने रख करा शामानुटा भकित का 
अनुप्रा न वाश्ते की व्यवस्था बनाई है । 


रागास्मिया भवित के फासरूपा व सम्बन्धहूपा भेद मे दो प्रकार 
की होने ने रागानुगा भवित भी दी प्रद्ार की है एक कामानुपा 
एवड्सरी वस्वस्धान दा । काम शब्द मे सम्धोवेच्छा समझती चाहिए। 
हजथागी गोाधियाँ जो खवीऊफृप्पा में मिलियन होने की इकफा करनो 
भी, उसड़ा एप्माज उद्देश्य अपना सह दे कर श्रीकृष्ण को सुखी 
बारना हैं, विन्‍्त धीड़ाण-मडू प्राप्त करके स्वर सुत्री होना नहीं । 
बयोकि प्रमर्था रत का सात्य्य स्वार्थ में नहीं, केवल परार्थ यें है। 
कुदजा का काम प्रकृत काम पदचाच्य नहीं है। इस कारण कुत्जा 
की भवित का गोपियों की शागात्मिका भवित की कीडि में निवेश 
नहीं किया जाता। श्रीकृष्ण के प्रति मोपियों की इस कामछपा 
भवित के प्रतिबिस्ध झूपए में कामानुगा भक्ति का उदय हुआ करता 
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है। नित्यलीला के परिकर बश्रजवासी भक्तों के भक्ति-सीभाग्य 
की ब्रात सूबे कर जिनके हुदय में ऐसा भरत होते के किए वासना 
उत्पन्न होती है, उन्हें इन भक्तों के भाव, वेश, प्रकृति, आचरण 
प्रभूति को लेते हुए मत ही मन उनका अनुकरण करता चाहिए । 
क्रिया व भाव दोनों ही अनुकर णीय है। अनुकरण का उपाय है-- 
उक्त लोला-परिकर भक्तों के भावादि का निरन्तर स्मरण । इस 
प्रकार श्रनुकरणीय भवत का एवं उसके आवरण, स्वभाव आदि 
का भिरच्तर स्मरण करते-करते देह समाप्त होने पर, दिव्यदेल 
अर्थात्‌ घिद्धदेह वा भावदेह प्राप्त करके, इस भवत के अनुगत भाव 
में व्रजधाम में स्थिति प्राप्त होती है। मथुरा वृन्दावन आदि लीला 
धामों में अपनी अवस्थिति, स्थुछ देह में हो भथवा मनोमय देह में 
कल्पना द्वारा हो, प्रतिष्ठित होने पर फिर किसी चिल्ता का 
कारण नह्टीं रहता । कामरूपा भजित के अनुकरण से जोच कासा- 
नुगा भक्ति का अनुष्ठान करता है। प्रकृति के अतिरिकत अन्य 
के लिए इस भक्ति का अनुशीलन सुसाध्य नहीं है । ढिल्तु कभी- 
कभी प्रकृति-भाव का अनुकरण करके पुर्ष भी इस भवित का 
प्रनुशीलन करते हैं! दृष्टान्तस्वरूप दण्डकारण्यवासी मुन्रियों की 
बात कहीं जा सकती है | इन सब मुन्नियों ने जिस भत्रित के प्रभाव 
से जन्मान्तर में गोपीदेह प्राप करके शीकृष्ण-सड्ध प्राप्त किया था 
वह कामानुगा भक्ति है। रागात्सिका भवित का और एक भेद है, 
उसका ताम सम्बन्धरूपा भक्तित है। ज्जबाम में जो श्रीक्षण्ण के 
साथ करिसी-न-किसी प्रकार के सस्वन्ध का अभिमान रखते हैं, वे 


ही इस भक्ति के आश्रय हैं। नर स्वर्य को श्रीक्षण के पिता: 
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रब मानने थे, यशोद्ा सामृ-रूप । योगों म॑ से कोई कोई दास-छूप 
में कई संख्या झूप में अभिमान करते थे। कियी-डियी के अभ्ि- 
सास में मिज्रभाव भी था। अईटकी् इक साथ हो, शीक्षण्ण के 
धाश वाभदा प्रदाार के संक्‍क मे भंपदिल रहते का अभिमान करते 
थे। इस सम्बन्ध्कता भनतित के कअनुकरण से सक्‍नगण कोई स्वयं 
को पिता रूप, कई माता झप् शर्व॑ अब्य छोई सखा, दास था 
अन्य वर्जन समझते है । 


साधन सकित की जिन दी भेणियों की बात कड़ी गई है, उनमें 
से रागातुगा भविन की बात अभी हुई । वैध भविन के जौंसठ अंगों 
के साथ अनधित होने की व्यवस्था है। किन्‍्तु कार्मतः इतने अंगों 
पथ पनुद्रान आावश्यक नहीं ठोता। उनमें से गुरझवादात्॒य, उनके 
पाम से शिक्षा के दीक्षा केता आदि संब्यफिता अधिक उपयोगी 
है । चस्तिामृतकार ने बेर्घी भवित के पत्र अंगों बा उल्लेख किया 
है । बचा - साधु्संग, नाम्वीततन, भागबतशवण, मासुरमएडल-वास 
एम श्रद्धा के साथ लीर्याति की संबा । जीवगीस्चामी से वधी भक्ति 
के ग्यारह अंगों का उल्लेख किया है. -- "व्गादि भी साधन भवित 
उनके अन्‍्मर्गत है। अगे-रणागति, मुझ्येवा, श्रवण, कीर्तन, 
स्मरण, पादसेवा, अर्चना, बन्दना, दास्स, सेख्य वे आत्मनिवेदन | 
वैधी भक्ति का विश्लेषण करने पर समभक्ा जा सकेगा कि 
यह काय, इच्िय व अन्त: करण द्वारा भगवात्‌ की उपासना 
है। यह उपासना अपराधर्वाजत हो कर करती होती है, 
नहीं तो उपासना का सम्यक फेल-छाम चहीं होता। अपराध 
दो प्रकार के हीते हैं सेवापराध ये घ॒ सेवा 
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अपराध शनेक प्रकार के हो सकते हैं-आचायंगण ने ६५ 
प्रकार के अपराधों का उल्लेख किया है! नामापराध दस 
प्रधान हैं। वैधी भक्त के विभिन्न अंगों के दर्शन से प्रतीत होता 
है कि यह अमैकांग है, किन्तु वास्तव में वैसो नहीं है! वैधी भक्ति 
एकांग भी हो सकती है, अनेकांग भी हो सकती है। अर्थात्‌ ग्रधि- 
कार-विशेष से एक ही अंग का अनुष्लान कर के भी वैधी भवित की 
साधना की पृणता हो सकती है। अनेक अंगों से समवेत साधन 
में पूर्ण फल प्राप्त होगा, इसमें सन्देह ही नहीं है। एकमात्र श्रवण 
द्वारा परीक्षित्‌ सिद्धकाम हुए थे इसी प्रकार शुकदेव ने एकमात्र 
कीर्तन द्वारा ही सिद्धि प्राप्त की थी । एकमान्न सख्य द्वारा अर्ज्जुन 
ते, सेवा द्वारा हनुमान ने, स्मरण द्वारा प्रकह्मादते एवं आत्म 
निवेदन द्वारा बलि ते पिद्धिलाभ किया था। अम्बरीष की भवित 
अनेकांग थी | यह भी शास्त्र में उल्लिखित है! 


ध्ज 
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। ४)! 
भावशणज्य वे छोछारहरुय (श) 


हमने पहओे ही मायाच्यमाव से सीय पकार की भद्ित का 
उल्टल फिया है । इनमें से साधत-भकित का अनुद्नान करते-करते 
इस मबित के प्रभाव में किर्मी-किसी के चिल मे भावभकित का 
उद्य होता हैं। किल्‍ते जो आर अधिक भागयवातन्‌ हूँ, वे साधव- 
सवित का झअनप्रान किये बिता भी भगवसुकुया से अथवा भगवद- 
भरत को कूपा से भावभबित को प्राप्त करते है। जो इस प्रकार 
भाये की उप्बिध करती # ये जी साधथम-मर्वित के अनुपात के 
पग्वध्प भाव उपलब्य करते हैं, इन दोनों सकार के भवनों में 
बोर्ड पार्वक्स नही है । भाव प्राप्त ठोने वह ही भित-पाषता का 
प्रकत स्वर समाप हो जाता है। क्याकि भाव अधाकत निद्य- 
सिद्ध बस्सू है। बह सवस्पशाविल सा इड़ादिनों झबित की वृलिस्य 
28ै4 जिस मकतदादय में भाव का उन्मेष होता है उसके देह, 
हन्दिग थे अनकरण ऑमश: अशाबाम आकार भारय क 
तय उबकीं के मिज्दटण नाम से परिजित होती है। इस देह में 
एूल्द्िव वे अल्तःझरता की वि पबावत्‌ रहती हुई भी व रहने के 
समान होती है। यह भावदेह भावजयत्‌ की अधिवापसी हैं-यहु 
कहता ने हामा । 
भाव-भक्ित के परिपत्र होने पर प्रेसभवित का उदय होता 
है। प्रेम सुर्य स्वरूप है, भाव उसी की एक क्षिरण या कणा है। 


ते हें 
द्वेड 


कं] 


थक 


आसवा्दित ४ मारा 5, क्योवि पेश के आखसयधन भक्त में 
पका ग था बन 4 7. केक, उसी; प्यार भगववू-रबध्प भी पलत: 
[ सी विभित रुषां में आत्वाजमान होना है । क्योंकि 
आर 0 जा हा ॥ हंस वाजडय जिन होना ०५. आर्णि, वैसे 


| भगमनहड्खग में थी प्रकोथिगत विचिसता लक्षिम डोती है। 


हर हु 
बम 
जकलज, 


मन अूझ मात जो द्शीन्‍विभाग विमा यह बथूल हृष्ति के 
अलमार समहनता होगा: सुद्देम हि से प्रम के अनस्त प्रकार 
हैं। प्रभमक्तितग के प्रत्येक खहाम में अमृधस्थ प्रकार का 
कशःख्य वर्तमान है, जिसके फालसबडमा एक भक्तिस्व्ो दगरे 
अकिनरश के साथ ऑग्खादनगलत नमवा महा उद्चती। सजातीय 
ज्|॑ थे भा पक परकाए वा पाध्क्ख हें ।विजानीय ससे भे भी हीक 
ताप दे » 4 अथात जाला भाकि मे दारगभाक्त के ताल जिस प्रकार 
आग्खाइयंगत वेलक्षण्य अगस्त प्रकार का |, जैये ही केवल 
शासभात्ा ते भी आबकफ्तर भहों में अनन पकार का बैल- 
क्षण #43 किवल गत सहों, बी हक अवान्चर स्तास्वादम 
भी दी क्षण सका हीता शक>जेसा महीं है, एवं हो भी नहीं सकता । 
परमितण ही अभिमन आस्वदन परस्फा हो रहा है। अनन्त रसों 
का अपार सम है - जिसमे प्रतिक्षण मुतने मावनमायतें के 
हिल्लोल में अभिनव आस्वादन उ्मेधित हो रहा है । यही लीला- 
विलास की अक्त्त्य-आधुरी है । 


इस रस-्समुद्र की तरझु प्रभभक्ति की भित्ति प्र स्वन्षाव 
के प्रभाव से अनन्तरूपों भें क्रीड़ाशील होती हैं। प्रंमभक्षित के 
पश्चात्‌ और किय्री अभिनव जाति की मत का निर्देश नहीं 


ऊूक ब्गाए. अन्‍य किन सन्‍कह... जप 


१ 
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पाया जाता। किन्तु प्रेमभकिति का ही उत्तरोत्तर विलास महा- 
भाव पर्यन्त लक्षित होता है।ये विलास संख्या व प्रकार की 
हड्डि से भश्रगणित हैं। जिनकी विश्डेषण-शक्ति जितनों तीक्ष्ण हो, 
वे उतने ही सृध्रम विलास तक दर्शन कर सकते हैं। अस्त 
होते हुए सूर्य के रक्त-राग से रक्ित मेघमाला में जेसे एक 
के बाद एक अवद्भुब वर्णों का सच्चिवेश देखा जा सकता है, 
किन्तु एक वर्ष कहाँ समाप्त होता है एवं दूसरा कहाँ से आरम्भ 
होता है-- इसका निर्देश सम्भव नहीं होता--प्रेमभक्ति का विकास 
भी ठीक वैसा ही है। तथापि आवार्यगण ने भन्दम्मति जिज्ञायुओं 
के प्राथमिक बोध के सौकर्य के लिये एक स्थूल श्रणीविभाग 
किया है एवं प्रत्येक श्रेणी का लक्षण कहा है। रपिक एव 
भक्ति-जिज्ञासू इस विश्लेषण-प्रणाली का अनुसरण करके एक ओर 
जैसे इस सब विलास को प्राप्त कर सकते हैं, उप्री प्रकार दूधरी 
ओर अभिनव भिन्न-भिन्न विलास का उद्धावन व परिचय- 
ग्रहण भी कर सकते हैं। ये सभी स्वछूपद्दक्ति की वृत्तिख्प 
निव्यसिद्ध भगवद-भक्त हैं । 

लिसको हम छोग वृत्ति समझते हैं, भाव-जगत्‌ में उसके 
अप्राकृत आकार ब प्रकृति लक्षित होते हैं। वृत्ति को जैसे कोई 
नियत संख्या नहीं है, वेसे ही ये सब भाकृति व प्रकृति भी 
असडख्य हैं। ये सभी करा हैं अथवा चिदानन्दमयी कला हैं! 
ब्रह्मसंह्ििता की भाषा में ये ही आनः -खिन्मय-रस-प्रतिभावित 
कला हैं। साधारण भाषा में इन्हीं को गोप वे गोपिकाय कहा 
जाता है । 

भक्तिशास्त्र की परिभाषा की चर्चा करने पर देखने में आता 


डे दिन अशप्र क्मटकफजपएन्न 70... २ ््ष्दा ह. 


कि] 
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है कि आह एर्व झाव इन दानों अर्थो में भक्ति शब्द का प्रयोग होता 
है। पहले जिय माघन-भक्ति की बात कड़ी गई है, जिसके मिर- 
लग जनुशोलन से जात का उदय होता है, बड़ चेएारूपा भक्ति 
83 यह भाव को का रगनरवेदप है । दिल भाव की कार्यस्वरूप 
घटा भी मक्ति में हैं। वह स्सावस्था में अनुसाव रुपसे वरणित 
होती है। अधात बता से भाव उत्सन्त होता है एवं भाव ते बेषश 
उत्पश्न होती है। दोनों ही चेष्टा-स्पा भक्ति हैं, इसमें सम्देह 
नहीं । इसमें से एक साय ही कारण-स्वरूप है, इसे सश्ाधनभव्ित 
बज़ते हैं, एवं दूसरी भाव की कार्य -स्वछप है, इसे अनुभाव कहते 
हैं। भाव भी इसी प्रकार हिविध है, एक स्थायी भाव, दूसरा 
मंबारी भाव ) जो न्‍्थाबी भाव हैं, उसे साधारणतया केवल भाव 
अथवा रति कहा जाता है! गह्की प्रमका अ्डूर-स्वरूप है। प्रणय 
भादि अतस्थाये प्रेस के ही मिन्न-भिन्त विनास मात्र हैं । बह बात 
पतले ही कही गई है। सारी भाव स्थायी नहीं, व्यभिचारी 
दै। यहाँ उसकी खर्चा आवश्यक नहीं है। यह जो स्थायी भाव 
है, जिसका साधारणन: रत क्षकत्रा भाव नाम से उल्नेख किया 
जाता है, कह शुद्ध ससव का विशिष्ठ रूप हैं। भगवास्‌ की स्वय- 
प्रकाश स्वरूपशतित की जो बूलियाँ हैं, उसमें संधिद्र तामक बृत्ति 
को शुद्ध तत्व कहा जाता है। यह भागा तास्नी ब्रिज शक्ति 
की बृत्ति नहों है । सुन शुद्ध-सत्व-विशेष के लाभ से भाव का 
वर्णन करने से प्रतीत होता है कि वह आचायों के मत में संविद 
ने क्लादिनी शक्ति का समवदेत सारांश है। महाभाव की सबिशेष 


आलोचना करते समय इसका निरूपण होगा । 


फटा... 
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भाव की अभिव्यक्ति चित्तवृत्ति में होती है। जब भाव 
आधषिर्भेत होता है तब वहु चित्त की वृत्ति के शाथ अभिश्नरूप 
से ही प्रकाशित होता है। भाजत्र स्वयंप्रकाश होते हुए भी प्रकाश्य- 
रूप से आविर्भूत होता है। केवल प्रकाश की दृष्ठि से चहीं, आस्वा- 
दन की दृष्टि से भी ऐसा हरी होता है। यह स्वयं ही 
आस्वादस्वरूप है, अथच यही भगवदधिधयक आस्वाद के कारण- 
रूप में परिणत होता है। भाव व रति को वर्तमान प्रस॒दू में 
अभिन्नार्थक ही समझना चाहिए। 


साधन-अधभ्यास के बिता भी कहीं-कह्ीं सहता भाव का 
आशिर्भाव होना देखा जाता है, यह पहले कहा गया है। यहाँ 
पुर भगवान्‌ की अथवा भगवद्धभवत की कृपा को ही उसका कारण 
समझना होगा | भगवान्‌ की कृपा के विभिन्न उपायों में से वाक्य 
एवं हष्चि--ये दो प्रधात उपाय हैं। किन्तु कहीं-कहीं भगवदवानंय 
अथवा भगवान्‌ की दृष्टि न रहने पर भी भगवतृक्कपा संचारित्त 
होती है। यह कृपा भीतर-भीत्तर होती है--यह आत्तर-कुपा है। 
हृष्ठि अथवा वाक्य से इसका कोई परिचय नहीं मिलता । इसी को 
हार्द कहते हैं । 


किसी के चित्त में प्रेम के अद्धू रस्वरूप भाव के उदित होते 
पर उप्रके जीवन व चरित्र में जो लक्षण प्रकाशित होते हैं, उनमें 
से प्रधान कुछ-एक यहाँ लिखते हैं यथा-(१) ज्ञात्ति--विंत्त 
में क्षीम उत्पन्न होने का कारण विद्यमान रहने पर भी च्षोभहोत 
अवस्था रहने का तामान्तर क्षान्ति है। जिसके चित्त में 


गये । जल 
+ #$ब्जण 
जा फ 


क्षाऋाणबयसख्ु : १०६ 


च्न कप आत्मा पट वसा: नव ईडन का का क्णि। 
आज उाग प्र में, पके लिए लाॉन्सि छा उदय गक सब्यूर्ध 


किय न 
निशान है ! 


[ह॥ शजयुदत काबे जान का शक मटस समस भी बधा 
बाछ नहीां कज्ला । 


(३) अस्नताशा में भाह रक़ूट होसे पर दचिसन्याह्य विययों 
में शति तहीं रहती, अर्थात वियनन्मांत्र के प्रति बितुष्णा उदित 
होना है । 


(४) नाता विषयों में उत्वा्ग होते पर भी चित्त में उत्लाग 
नहों रहता । उसे अक्वा में झमिमाम विगलित हो जाने से इसे 
मानरास्यवा वहले हैं । 

[५ ) भगवान को साप्त करने की उत्दाड आशा सर्वद्व दी 
हुद्य में जगी पानी है । यह आशाबन्च नामक अवस्या हैं । 

(६ ) अपनी इृए आप के लिए तीत छोम खत्पन्त होता है। 
ठुस अवस्था का नाम समुत्कप्ठा है । 

(७ ) इस अवस्या में सर्वदा भगवान्‌ का नाम लेना अच्छा 
लगता हैं एवं सगवान्‌ के गुध-कोंचत करने में प्रासक्ति उत्पर 
हीती है । 

( ८ ) भगवान्‌ के वास-स्थान के प्रति श्रीति उत्तत्त होती 
है इत्यादि । 

इन सब लक्षणों के द्वारा विवेकशोल मनुप्य समझ सकता है 
कि उसके या अन्य किसी के जन्‍त करण में भाव का सम्मार हुआ 


औपनक+ हि 
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है या नहीं। क्योंकि ऐसी अवध्था भी हैं, जब भाव का सन्चार 
ने रहने पर भी वाह्ड-हप्टि-सम्पत्न लोग उसे भाव समझते हैँ। 
हस अवस्था का वाम भाषाभास है--इसमें वास्तविक भाव का 


कोई-कोई गण प्रतिबिम्ध रूप से दिल्लाई देता है, किन्तु यह प्रकृत 
भाव नहीं है । 


भाव अथवा रति के मुख्य एवं गौण दो प्रकार के लक्षण हैं; 
इनमें --भगवद्विषय में एकनिप्न स्पह्-यही भगवध्पात्ति का 
घुख्य उपाय है। यहीं प्रकृत भाव है। किन्तु आभासात्मक रूप 
में इस एकतिध्ठ स्पह्ठा का अभाव दिखाई देता है। ऐेश्वर्य की 
आकाडज्ञा अथवा मोज्ञ की आकांक्षा वर्त्मात रहने से सगवदृ- 
विषयक एकनिष्ठता में त्रटि होती है। अर्थात्‌ जो भावुक है बह 
एकमात्र भगवान्‌ से इतर और कुछ नहीं चाहता, ऐश्वर्य उछ्का 
प्रार्थवीय नहीं है, एवं मोक्ष भी प्रार्थनीय नहीं है। एकमात्र भगवत्‌- 
प्राप्ति ही उत्तका छक्ष्य है। भाव अत्यन्त दुर्लभ वस्तु है, म्रक्त 
पुरुष भी समस्त तृष्णाओं को छोड़कर उसका अन्वेषण करते हे 
अम्वेषण के फलस्वछप कोई-कोई इसे प्राप्त करते हैं; किन्तु सब 
नहीं । भाव इतनी गोपनीय वस्तु है कि स्वयं भगवान्‌ भी भजन- 
शोक भक्त को सहज में इसे नहीं देते। जिनके हृदय में भोग 
अथवा पमृक्ति की आकांक्षा वर्तमान है, किन्‍्हें शुद्धा भक्ति प्राप्त 
नहीं हुई है, उनके हृदय में भाव अथवा रतिं का आवधिर्भाव नहीं 
होता। जो-आविर्भूत होता है; वह प्रकृंद भाव नहीं, भाव का 
आभ्ास-आात्र है। मह आभास कहों प्रतिबिम्व और कही छाा 
हूपसे आत्मप्रकाश “करता है। प्रतिबिस्व भावाधभासः कंभो ने 


कर -> 
[₹ के 8. दो 


ढ़ कि जऊन-जे 


है कव » रत न चर बा के 
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अाकाण-प्रभदू : २१८ 


फर्मी साधक वे रमिक जन थी हि में आने पर पृ्ण-भाम रूप में 


दश्णिव देवा की । अब हगवी न्यमत्त काठ जानी हे । भोग अथवा 
आग मी छावईक्षा ह शस साध को छपाधि #] हस उपाधि 
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क्या का 


; हा सप्तुणा नहों रह सकती। 
भावोदय के जो शाधारण लक्षण हैं, वे सत्र दिखाई देने पर प्री 
भाजडूप में उसके कारश का निर्णय करना सर्वदा संभव नहीं 
होता । क्योंकि भावाभात में भी ये लक्षण उदित हो सकते हूँ। 
इस कारण एक स्पहा रूप मुख्य उक्षण के द्वारा ही भाव का ठोक- 
दशा परियय मिलना ह£ैं। प्रतितिभ्द झंप भावामास कब उ्मन्त 
होता है ? जब मोगार्थी या मोक्षा्थी भक्त देवात्‌ क्ित्ती समय 
सदमक्त के गे के कारण कीर्सनादि का अनुसरण करते हैँ, तब 
भवस के एदयाहाद! में श्थित भात-कथी चस्द्रमा का प्रतिबिम्ब 
सस्यार-शप से सदेभवत मे संतर्मबशतः आविशु त होता हैं। यह 
प्रतिवि्य-ह प्‌ से आभास है, विच्तु इससे भी मिकृएठ आभास भी 
होता है, जिसे छाया कहते हैं। उससे प्रकृत भाव का किजिस्सात् 
पाहश्य दिखाई देता है। प्रतिबिभ्य बामापकपी होने पर भो 
स्थिर होता है, पर छाया चन्नल होता है। छोकिक कॉतृहुल जिस 
प्रकार स्थायी नहीं होता उसी प्रकार कोतृहलमब छाम्राभास 
कभी स्थिर नहीं होता । डिल्तु यह भी दूधा नहीं है। जीव का 
दु:ख नह करते का असाधारण सामरथ्य इसमें भी हे। किन्तु 
यह वास्तविक लाभ तो नहीं है। क्योंकि अतिविम्ब अथवा 
छायारुवी आभापमय भाव से प्रेमभक्ति का उदय नहीं हो 
सकठा एवं प्रेममक्ति न होंने पर भगवर्हुर्शन भी नहीं होता 


हा 
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सुतरां भावाभास से कभी भी भगवदंशत की आश्ञा नहीं की जा 
सकती--ऐश्वर्य, मुक्ति, दुःखनिवृत्ति आदि नाना प्रकार के फल 
भाव।भास से भी प्राप्त हो सकते हैं, किन्तु भगवतृ-प्र सल्ाभ सुदूर 
पराहत है। एकमात्र भगवाबर को ही चाहता हूँ, और कुछ भी 
नहीं चाहता, यहाँ तक कि मुक्ति व दृःखनिधृत्ति भी नहों चाहता, 
ऐड्वर्थ भी नहीं चाहता--ऐसी एकनिष्ठ स्पृह्ठा म हो तो कभी भी 
भगवत्-साज्ना त्कार नहीं होता। हाँ, यह सत्य है कि भगवान्‌ या 
भक्त की कृपा हो जामे पर आभास-रूपी भाव भी पूर्ण एवं वास्त- 
विक भाव-रूप में परिणत हो सकता है। दूसरी ओर भगवंद- 
भक्त के प्रति अपराध होने पर भावाभास भी क्रमशः क्षीण होकर 
नष्प्राय हो जाता है। केवछ यही नहों, भगवान्‌ के प्ियजनों 
के प्रति अपराध हो जाने से भाव भी अभाव-हूप में परिणत हो 
जाता है एवं आभास आदि आकार घारण करता है। कभी-कभी 
भाव का आकस्मिक उदय दिखाई देता है। उसे पूर्व जन्म की 
साधता का फल समझना चाहिए। क्योंकि बहुत बार ऐसा होता 
है -कि साधन सुसम्पन्त होने पर भी विध्लवशतः उसके फल का 
उदय स्थगित हो जाता है। बाद में अवसर पाते हो यह फछ 
अकस्मात प्रकट हो जाता है । 


भाव घनीभूत होने पर प्रेमरूप में परिणत होता है। यह 
प्रेम ही प्रेमलक्षणा भक्ति के नाम से भक्तिसाहित्य में प्रसिद्ध है 
इसमें ममता. अथवा मदीयता भाव अत्यन्त प्रबल रूप में प्रकाई 
पाता है। भाव जिस प्रकार साधन से उत्पत्न ढ्वोता है, पुठः बिन! 
साधना के भक्त या भगवात्‌ की कृपा से भी उत्पन्न होता है, उर्स 


कब्र तक 


पट कल्ती ८ डे 
हट 
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७३६ रस हे. के, की. ल्‍शाष्य. प्रझतक 


4 जज फर्म -नव्रातत 

फुन्तत डक 
॥ पर + खा «७ ही 2 था 
कट माफ है| झा न थे ० 


र्म्ज |] न 
॥ै निषष िलितर 777 


प्जनरपनीवेग्गगणे +-पफर *। पीस यरीलकनरी। पर 


जप 


अं पजनयसाओ , $ेट-े 6 


अकार प्रेस थी बज़ कही भाव से उत्पन्त होता है और कहीं 
भात मा शगवात्‌ का बाजानु कुता से छावन्त होना है। साथना 
इलल: विधया्ग वे रागमय मे उयट्-पयर दो प्रशार की हैं। 
इस कास्म साचन-जीस; जाब भी दो प्रकार का होता है : अर्थात्‌ 
बंध साथन सफिन से उन्प-स भाव एवं शयानुगा साथसभवित से 
इल्परा भावों भ॑ खरू पतन: बेललषाप हे । इसीलि।ा भाव-अवस्था 
अप 7 सा 
अपनोद नहीं शोते। प्रम के विधय में भो ऐसा हो समझता 
जड़ा । ब्ययोक साधन से उत्यस्त बाज दो प्रझार के होने से 
मभाव-जनिल प्र मे भी दो प्रशार का है । बेच माधत-भातत-जतित 
पाव से पह्मन्स परम में माहात्य्यज्ञान गा गेश्वर्यज्ञान मिश्रित 
रहता है। अर्वात्‌ में मे के विधयूत मंगवान्‌ अनस्तकोदि ब्रह्माण्ड 
वे बंदण्आ दि के पर्म अधिंताता हैँ; ने चर्बनझ वे गर्वशक्ितमान 
हैं; उनसे खंप्र और नोई सहों, यहाँ लक कि उसके समान भी 
कोई नहीं । ये सौन्दर्य, लाआग, ओदार्य आदि अनरत कत्याण- 
गुणों के आकार है; ऐसा भगवत्‌ महिमा का आत इस जाति की प्रे म- 
भक्त में विद्यमास रहता है। फिस्तु जी थेमभवयिल रागानुगा 
साधन-भविव-जनित भाव से उत्पस्त होती है, बढ़ शुद्ध था कैंचल 
है। उपमें महात्ाज्ञान मिश्रित नहीं रहता। 


में उपतील होने पर सी मार्गगन यरार्थक्य के चिल्नू पूरी तरह 


प्रेम के उदय में बिब्लेपण करने की प्रक्रिया के भेद के श्ननु- 
सार भिन्न-भिन्न क्रम दिखाई देते हैं। उनमें से सर्वत्ष परिचित 
प्रश्मिद्ध कम बह है >प्रथम श्षद्धा, द्वितीय साधुसजु, तृतीय-भजन- 
क्रिया अतुझ-अनर्थनिवृत्ति यही मुक्त भाव है. पद्म निष्ठा 
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पषष्ठ रुचि, सप्तम आसक्ति, अश्नम भाव, नवम प्र म। साधनभन्तिि 
से प्रे मर्भाक्त के उदय का यही क्रम है। इससे समझा जा सकेगा 
कि साधनभक्ति के उदय से पहले श्रद्धा व सत्सद्ध आवश्यक है। 
साधनर्भाक्ति एवं भावभक्ति के अन्तराल में चार पृथक्‌-पुथक्‌ 
अवस्थाय वर्तमान हैं। साधनभक्ति के द्वारा समस्त अनर्थों' की 
निवृत्ति हो जाने पर साधना की आवश्यकता नहीं रहती | तब 
क्रियानिवृत्ति होती है ! किन्तु निष्ठा नामक एक अभिनव अवस्था 
का उदय होता है। अनर्थनिवृत्ति न होने पर्यन्त निप्ना का आवि- 
भाव नहीं हो सकता । निष्ठा से उत्पन्न होती है रुचि अर्थात्‌ 
अच्छा लगना, एवं उसके फलस्वरूप होती है आसक्ति, जिससे 
यथासमय भाव का आविर्भाव अवध्यम्भावी है| प्रभ के पश्चात्‌ 
और कोई पृथक्‌ अवस्था नहीं है। किन्तु न रहने पर भी प्रभन 
के विलासरूपी अवस्थाएँ अवश्य ही हैं, जिनका विशेष विवरण 
बाद में दिया जायेगा। ये सब विल्लास साधक-देह में अत्यन्त 
दुर्लभ हैं, नही ही दिखाई देते यह भी कहा जा सकता है। किन्तु 
ये सिद्ध देह के स्वाभाविक धर्म हैं। , 


प्रेमभक्ति के उदय के सम्बन्ध में " किती-किसी ' आचार्य का 
अपना विशिष्ठ मत है। तत््वविश्लेषण की दृष्ठि से यह मत भी 
सर्वथा उपादेय है, अतः: यहाँ उसका भी संक्षिप्त विवरण दे 
रहे हैं ।इप्त मत के अनुसार जीव-मान्र हो शुद्ध प्रेमर्भक्ति का अधि- 
कारी नहीं. हैं। जो प्रमभक्ति भगवान्‌ के विशेष अनुग्रह के बिना 
किसी जीव को नहीं प्राप्त होती वह जीवमात्र की प्राप्य नहीं है. 
जिस पर श्रीभगवानु की कृपा होती है, केवल वही उप्तका अधि- 
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$ पे5 3 कह द्मर सही | शर्त जवां भें मे जिसके सगवान्‌ अपनी 
अमापारण क्रय का पात्र बसाना चाहते है, सद्रमे पहले वह 
सत्य (जीन करया है। ध्यक परश्यान्‌ ग्रॉच्चिरयां आदि के फल- 
इयर प हये बयाशाक्ति झारत वा नविद्वास्लछावबण , श्रेड्िक सेवा 
एवं अन्याय भजनवर्क्रिया के अनप्रान के फलस्ब्रहप कपा-पथ 
( सार्य ) में रवि उइत्पस्त होती है। तब जवणाद के अनुप्नित होने 
पर चिंस मे भगवान्‌ का आवेैश होता हैं. जिसके फलस्वरूप 
जित्त निर्मल होकर उज्ज्बल झपे घारण करता है। श्रवणादि 
का अनप्ठात तब भी पहले की भाँति चलता ही रहता है। इस 
प्रदार दीघकाल क्यतात होने परू भगवान मे रुचि उत्पन्न होती 
है। कहता ने होगा कि भगवदूदर्शन अभी भो नहों हुआ है। सुतरां 
इस झचि वे प्रो रुचि काया जा सहता हु। अर्थात्‌ जिस 
शचि का विधय पहल अनुमब का विधय-हूप में आविर्भूत नहीं 
टैओं #, बढ़ी परोक्ष रंचि हैं; अर्थाव प्रत्यक्ष न देख पाते पर भी 
अच्छा लगता । यह शनि स्थान होते के पश्चातु भी श्वभादि 
रूप भजन घना ही रहता है। तब बीजहपी भाव या सद्चम 
मौक्त का क्षदा: बढ़ना आरम्भ होता हैं। गह भाव क्या है | 
गौडीय जाचायोीं ने इसे शुद्ध सत्य की वृत्तषि नाम दिया हैं। 
सुतर्ख यह स्वरुपक्षक्ति का धर्म-विशेष हुँ। जीव तटस्थशक्ति 
है। भगवदनुप्रह या भक्तानुग्रह के बिना जीव इसे नहीं 
पा सकते । कोई-कोई जीव साधत-भक्ति हारा ( वह वेधी या 
रागानुगा कैसी भी हो) किस प्रकार भाव को प्रा्म कर सकता 
है इसका कारण निर्णीत नहीं किया जा सकता बवल्लभीय 
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आचार्यगण इसका समाधान अन्य प्रकार से करते हैं। उनके 
मत से आदि सृप्ठि के समय जीवत्व-सम्पादन के बाद ही किसी- 
किसी जीव में भगवास्‌ सुक्रम रूप से बीजरूपिणी भक्ति या भाव 
की स्थापना कर देते हैं। यही बीजभाव है । जिस जीब में यह 


बीजभाव निहित रहुता है वही बाद में भगवानु के विशेष अनुग्रहु 
का पात्र बनता है । 


पूर्ववणित परोक्ष शचि के प्रभाव से एवं श्रवणादि सहकारी 
कारणों के कार्यकहूप में इस भाव से जीव के चित्त में भगवत्‌- 
स्वरूप का स्फुरण होता है। चित्त में ऐसी स्फूलि का आविर्भाव 
होने पर जब अनुभूति गाढ़ अवस्था तक पहुंचती है तब यह परोक् 
रुचि अपरोक्ष रूचि के रूप में परिणत होती है। इस प्रकार यह 
बीजरूपी भाव श्रवणादि-साधना के द्वारा वृद्धि-प्राप्त होकर 
प्रेमहूप घारण करता है। यह प्रेम स्वरूपतः स्नेह्ात्मक है। 
इसका उदय होने पर चित्त से अन्य विषयों की इच्छा या स्पृह्ा 
तिरोहित हो जाती है | इसके पश्चात्‌ सेवा एवं श्रवणादि साधनों 
की आवृत्ति के फलस्वरूप आधपक्ति का उदय होता है। इस 
अवस्था का आविर्भाव होने पर जगत्‌ के समस्त पदार्थ--जिनके 
साथ भगवत्सम्बन्ध नहीं है--बाधकछप प्रतीत होते हैं। जब 
ग्रायक्ति की और भी घनीभूत अवस्था का विकास होता है, तर 
जिस अवस्था का आविर्भाव होता है, भक्ति-शास्त्र में वही प्र 
की पराकाष्ठा के रूप में परिंगणित होती है। इस अवस्था क 
नाम है वासना, इसी का दूसरा नाम है मानसी सेवा। तर्भ 


हट हि जय $०० अत बब, 3 ०:5० फेक 
हम फ < बुध ५१ ० न 7 


'प्णन् 9 


४ का 


मा] है. डे हु तक र् 73] हक रे, 


ऊाय नाश दवा #। सही के बाउसख मे मल दुसांय आवचारया ने 
कं जू ४7५४ दिलाए हि ॥ 5 ता उमा हमसे लषप्राजन है। 


कु 


पाला विवरण से समणा जा गला # हि भमवह-विपयक्ष 
झाव साल जाते के. पश्चात अवणाहि-साशहा के अनाप्ठान के 
फ्लेस्चठाप प्रम-मकि फा आदजिमाव /पदा है। इसफ्ी प्रथम अवस्था 
आम,क्त है एवं परयवाचरणा वासना हूं । ये सब अब्द बहुधा 
समान ही अर्थ भें प्रयुक्त हाति है , 


बासना-पर्यल प्रेम का विकास संम्यक्ष होते पर सर्वत्र 
भगवतरफालि होती है। शसी का नाम सर्वात्मभाव हैं। इस 
अयस्या में पठिक कार मे पति ही छत्कर स्व का खदयव होता 
हू एमक पच्चाने भीपर एस बाहर आनन कप से भगवातु के 
आविसोीत टला 7 ] शसर्क बचत निलालओीला में प्रवश हीता 
है जो भशिगागी भातों का चरम लक्य है। 

अविल के आविभाव के सम्बस्ध मे हछ एक प्रदन समातत 
जुदित होते है । सूध्म झूथ से खिचार करते घर इन प्रश्नों के 
साथ और भी बातिवय अवास्वर प्रश्व मि्े हुए देखने में आते हैं । 
हत मय पश्नीं के समाधात को बैठा ने करके भश्वों का हीं, 
आलोचना की सुविधा के छिए, उत्छेश्व किया जाता है । 


साधन भवित में वैधी व रागानुगा सेतिते के परार्थक्य को 
बात कही यद्यो है। विभिन्‍न प्रकार की भक्तियों के आविर्भाव 
के मूल में अधिकारगत पार्धवम स्वीकार करना होया। अर्भाति 
जिस प्रकार की अधिकार सम्पत्ति होने से वेंभी मक्षित प्राप्त होती 
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है; रागानुया भक्त की प्राप्ति के लिए अपेक्षित अधिकार उससे 
पृथक है। इस अ्शिकार-गत भेद का घूल कारण प्रकृतियत है, 
यह अवद्य हो स्वीकार करता होगा । यहु प्राकृतिक भेद जीव के 
प्रथम आविभाव के साथ ही उत्पन्न होता है या वर्तमान देह-प्राप्ति 
के समय उत्पन्न होता हैं, यह विचारणीय है। प्रकृतिगत यह 
भेद रहने पर भी देखा जाता है कि दोनों प्रकार के ही भर्क्त 
अनुशीलत के प्रभाव से साधना को परिपक्वावध्या में 
भाव के अधिकारी होते हैं । मल प्रकृतिगत भेद भाषा- 
बस्था तक उपनीत होते पर भी सिदृत्त नहीं होत!--यह बात 
भी पहले कही गई है। यहाँ प्रश्न यह है-साधक-हुदय में भाव 
का बीज पहले से निहित से रहते पर साधना के प्रभाव से भाव 
की अभिव्यक्ति किप्त प्रकार हो सकती है / यह भाव-बीज प्रत्येक 
साधक के हृदय में निहित है क्या ? यदि है, तो वह कब निहित 
हुआ ? इस बीज में भी स्वरूपगत पार्थक्‍्य है क्‍या? नहीं तो 
भावभाक्ति के विकाम के समय वेधी-साधनभक्तितजनित भावधर्भक्ति 
एवं रागानुगा भक्ति-साघवजनित भावभक्ति में पार्थक्ष्य कहाँ से 
क्षाता है? यदि प्रत्येक साधक में भावरूप-बीज निहित नहीं होता 
है तो कहना होगा कि किसी-किसी साधक में भाव-बीज निहित 
नहीं हुआ है। गदि इसे स्वीकार किया जाय तो यह कहना 
ही होगा कि ये साधक भक्तिसाधता करके भी भाव-लाभ नहीं 
कर सकेंगे | वह क्‍या सम्भव है? और भी एक बात है-- 
साधक-मात्र में ही भाव-रूप बीज निहित रहता है, यह कहते 
का तात्पर्य क्‍या है? असाथक में वहु नहीं रहता ? कोई भक्ति: 


जि 


ब 


जणई िण्०त- आए. हा 


किये उधज्े ३३ 


हि 


ला काता है, ब3ई सही बर्सा इसमें वया मलतः प्रकृतिग्रेद 
केदि गटी हो तो बसामक में भी भावत्वीज निश्चित रहता 
हे येजया उानि है पीने रहने पर सी अश्व्यज्ञक सामग्री 
खिाव भें बट #फाटिन महीं हो सहला | प्रत्येक जीव भें आव- 
| को निहिल हहुलता सासन से भरी बह नहीं कहा जा सकता कि 
व्यज्ञक कारण के सम्बन्ध के अभाव के कारण सभी जीव 
के महीं होते, एवं जो साबक होते है. उनमें भी पूर्वोक्त कारण 
! सभी को भाव अभिव्यक नहीं होता, किसी-किसी को ही 
| है । किया, बाद में उद्देपक आरण के उपस्थित होने पर 
कुम्हें भाद अमिव्यत नहीं होगा, यह बात नहीं कहो 
प_कती । 


क्षीर भो एफ बान है । जो जीव साब्रक नहीं हैं, उनमें भी 
कस या भरत के विशेय अनुग्रह से माय-विशेष की अभिव्यक्रित 
' दैखा जाता है। गैस सवार्नों में क्‍या भाव-बीज नमी निहिएे 

पैसा कहना होगा ? बहुही तो स्थीकार करता पड़ेगा 
हुले हम जीवों में बीज निहित नहीं हमला था। इससे 
ह जा सकता है कि कष्टोक्टी खाघना करने पर भी भाव 
बध्र नहीं ढोसा ओर कहीं साधवा किये बिना भी भाव प्राप्त 
_सला है। इसका ताहर्य क्यो हैं ? केवल यहीं नहीं, प्रेम 
व के तम्ब्ध में भी ऐसा हो जदिल पशन उठता हैं। भाव 
ध घुछ है, यह सत्य है। भाव से ही प्रेम का विकास होता 
प्र सत्य ले । भाव की ही परिपक्व अवस्था प्रम है, इस में 
[नह । किन्‍्तु भाव [भी प्रेम का आविर्भाव हुआ 


| 
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करता है। किसी-किसी विरल प्रसद्भ में साक्षात्‌ भगवात्‌ अथवा 
भक्त के अनुग्नह से प्रेम का आविर्धाव होना देखा जाता है। इन 
सब स्थलों पर प्रेम की पृर्वावस्था में भाव का कोई भी परिचय 
नहीं मिलता, साधन तो दूर को बात है। इसका कारण क्या 
है ? अधिकार-भेद से प्रेम के स्वरूप में भी पार्थक्य रहना माना 
जा सकता है क्या ? जहाँ मूल में भाव नहीं है, ऐसे आधार मे 
जो प्रेम उत्पन्न हो जाता है, एवं जो प्रेम भाव ते अभिव्यक्त 
होकर आविर्भत होता है--इन दोनों में पार्थकय है क्या  वैधी- 
साधना-जनित भाव से उत्यित प्रेंस एवं रागानुग-साधनजनित भाव 
से उत्थित प्रेम--छन दोनो प्रेमों में पार्थश्य है क्‍या ? है, मानना 
ही होगा | क्योंकि एक में माहाव्म्यज्ञान मिश्वित रहता है, दूसरे 
मे वह नहीं रहता। साक्षात्‌ भगवदनुग्रह अथवा भवतानुग्रह से 
जो प्रेम फट उठता है, उसमें भी फिर जातिगत भेद है क्या ? बह 
माहात्य-जानयुक्त प्रेम है अथवा शुद्ध प्रेम है; या दोनों वे विलक्षण 
अन्य किसी प्रकार का प्रेम है? प्रेमगत वेचित्य का नियामक क्या 
है? यदि आधारझहपी उपाधिभेद हीं इसका कारण ही तो 
आधारगत भेद का ही कारण क्‍या है? विषयगत भेद क्या 
इसी पर निर्भर करता है, अथवा विषयगत भेद पर यह निर्भर 
करता है। 


प्रेमरहस्य के सम्बन्ध में इन सब प्रश्नों की भीमांसा होना 
आवश्यक है । यहाँ मीमांसा की चेद्ठा नहों की जा रही है, केवल 
आलोचना के लिए प्रश्न उठाये गये हैं । 


और भी एक बात है। रागानुगा भक्ति के अनुशीलत के 
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भाव का परम काचा #ल्सा नंद पंप कपस्सम शाला है, इसका 
समाधाम सी किया हा सगाता | सबब पांव असस्श-जादिमातर 
7 मी एव ऊीये | काश जीब से अशातकाउगन पार्यडेय कैसे 
होता है, झठ ने मंशा मे था मंडला । भी शत अीमागबान 
कप रूवक एु्ई सह मर जिाशतत्सरा हवा ।। विलास के गृणगत, 
क्रियामत, माभागत तव ब्वहपयन वाहक | आज वी हव 
व पहु। वेत सॉबड्य विधषिनका सकता था । किसु तदस्थ- 
शतक पी जीव है अंशिगत अंद का गएश बयां है! बहीं पर 
आदिन्ताए में स्बधकर्पारनत का प्रगबाम्बधिय जप तेटस्थ 
शाउय ह॥ स्थवधयक्षील हर अशिशत होता -हेगी मो छूकर 


कारण वहा था नकता है । बहा पद दर्शण-रूर्पी! चंदस्थशारि 


!धषं 


जप डे 
ज्यव्िक्ोों 


र [ 


की 


64 अऊालीय होने घट भी उसके बीच पतिबम्बित छ्ादिती-छपा 
स्वरपन-शजित का विज्ञापन समिनक्न-मिश् हीने से दस अन्तःस्थित 
छादिनी के विलास के प्रतिबि्व को ही जोब की अच्त.पकृति 
क्‌। सिमामक समझता होगा । 


22 /20027 ६८ 
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किसी भी प्रकार से हो, कोई विशिए्त जीव स्वरुपशक्तित की' 
क्सि धारा के अनुगत है, यह किसी-स-किसी प्रकार से नि्दिष्ठ 
न होने पर -रामात्मक भजन का अनुकरण करते हुए रागानुगा 
भवित का अनुशीलन सम्भव नहीं होता । 


शुद्षाद्देत शास्त्र भें रामभव्ति व पुष्ठिभदित का सृद्म विशले- 
षण देखने में आतः है। पुष्टि शब्द का अर्थ है--भगवानु का विदेष 
अनुग्रह | सुतरां भगवान्‌ फे विशिष्ठ अनुग्रह से जनित जो भक्ति 
है, वही पुष्टिभक्ति है। इस विशेष अनुग्रह से ही काछ आदि 
समस्त प्रतिबन्धक दूर होते हैं ॥ इससे लौकिक एवं अलोकिक 
सभी फल सिद्ध हो सकते हैं। किस जीव पर भगवदनुग्रह हुआ 
है, यह कार्य दिखाई देने पर अनुधाव कर लिया जाता है। 
अीमदभागवत के विभित्न उपाण्यातों से भगवदनग्रह-तत्व का 
अत्तेक प्रकार का परिचय भिलता है। इस बनुग्नह॒ पर जीव का 
कीई विचार नहीं चछता ! अधिकारिविशेष में साधन-सम्पत्ति 
न रहने पर भी केबल अनुग्नह से ही श्रेष्ठ फल उत्तत्त हो सकता 
हैं। कोई-कोई व्यक्षित निन्दित कर्म करके भी सा'कूंतिक भगवद- 
नाम के प्रभाव से अव्याहृति ग्राप्त करते हैं। यह भी भगवदनुग्रह 
वक्ता ही फल है। शष्टात्त में अजामिल की बात कट्ठी जा ब्चकती 
है । कहीं-कहीं पाप-कर्म के अनुष्ठाता एवं सर्वधा दराडतीय पुरुष 
भी भगवदनुग्रह से दण्ड से बच जाते हैं। जेसे इन्द्र की, कर्मी 
विश्वह्ूप का, ज्ञानी दघोचि का, एवं भवत वृत्र का वध करोगे 
प्र भी, भगवदनुग्रह से ही रक्षा हुई थी | भगवात्‌ का महा अनुम्रा 
अत्यदुभुत एवं अचिच्त्य-शक्तिमय हैं। प्रतिबत्धक कितना भी 


५ % लि पिश सकते 


मै 
पु पर आन कट ६ ४८, _. 
का श्र क न 
हम ० पे कक 


गन 
ग 
5३. जा 


६ ४६2० से धर 
 # #राईपफ जन अजय, 
है 


हि 
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अंबेख हयों ने है. इसके प्रभाव सेब पूरों वरह्ष कट जाता है 
ह् भगवस-चरणा मे स्थिनलिसाम होता है | प्रतिकाल कल, कर्म 
एप स्वनाय -- ये सब पॉसब्रन्धका की अनलेगल है । अगवाय फ्रा 
बिदप अनुपज रहने पर मे कोई बाधा उत्वस्त नहीं कर सक्तते | 


भंगवरसपढ़ ये ह जहाँ फल इतपत् होला हैं, बढ़ा भी निमित्त 
वा व्प्ावार-छप मे हाई लॉकिक करण अवश्य पह् सकता है| 
धर्वीमिल का साइतक मगवद-नाम लेता त्यापार मात्र था| 
कड़ीं-कड़ीं योग या अर्चना आदि का अनुप्रान रहवा हैं, बढ़ भी 
#पागार साल है। बह अनुक साधारण अनुप्रह् के माम से परि- 
खिल है। भगवान्‌ के विध्य अलग्रा ने प्दामाप भगवत-म्वझप 
पी ठीयापि सा करती 7। द 


“पूाज चगतंदट्गाड़ से स्मंध्य भषि द्िव्विय # --मर्गादा वे 
पु) अगनान्‌ के सासान्य अनदश भे जा मांखि अलपत्न होती है 
ए संयदिमिक्ति है, जिस वकड़े अन्य प्रमाण थे धंधी सनम के 
नामों यणिस किया सा है। बगवान के निशध शनुग्द् ? उत्पेक्ष 
गिगिवाली भक्ति का इसरो तास हैं, सागर्भाक ) मर्थादाभक्त की 
भरा से करके संदाव में प्द्चिक्ति के श्रिय में दो-चार बाते 
कहा जा रहो हैं। १ष्चिमक्ति वार प्रकार कं है-...१ पुष्प 
भक्ति, २०--प्रवाद परष्टिभकलि, रे->मर्थादा परह्चिभकित ४ शुद्ध 
पुष्ठिभर्चित । जिस पु(्रमदित के साथ पुनः पृष्ति जड़ित रहती है 
वही पुष्ठि-पुद्चिमविल हैं। यह जिस द्वितीय पृष्ठि या: अनुम्रह की 
बात कही यई, इससे भजनोपयोगी शान उत्पन्त हुआ करता है। 
जो पुष्टियुह्टिभक्ति प्राप्त करते हैं. रहें भववतू-सत्व अर्थात 


२४१ : श्रीकृष्ण-अंस ज्ध 


भगवान के स्वहूप, उनकी सर्ववधिध लीला, उनके समस्त परिकर 
एवं प्रपथ्न के विषय का समस्त ज्ञान भाप्त हो जाता है। वे सर्वज्ञ 
हैं। प्रवाह शब्द से अहन्ता एवं मप्तता अर्थ समझता बाहिये। 
यही संसार है। प्रवाह-पुष्ठि-बक्तित में संसार-माव का प्राधात्य 
रहने से केवल कर्म में रुचि विद्यमान रहती है, अ्रथच पुष्ठिभवित 
के कारण भगवदू-उपयोगी क्रिया में प्रवृत्ति होती है। धुत॒यं जो 
प्रवाहपह्ि-भक्त हैं, वे मिरन्‍्तर भगवातु के इंच्छानुरूप कर्म में 
प्रवृत्त रहते हैं। मर्यादा के प्रभाव से जीव की स्वारतसिक विषयों 
में प्रवत्ति हर होती है, एवं संयम, निरोध भादि चिदृत्ति-मार्गीय 
धर्मों की योजना होती है। अठएव जो मर्थादा पुष्टि-भकत हैं, वे 
भगवत्‌-कथा-श्रवण आदि में विषयासच्षित का त्याग करके, प्रवृत्त 
होते हैं! जिनकी युद्धिभक्ित में किसी प्रकार का मिश्रण नहीं 
अर्थात्‌ पृष्ठि वे प्रवाह या मर्यादा का साड्ुर्य नहों है, वे झाद्ध 
पृष्ठिमवत हैं । इनकी भक्ित में प्रेम का प्राघात्य रहता है। ये 
केवल स्नेह के कारण ही भगवाव्‌ की परिचर्या, शुणगाव आदि 
किया करते हैं। इस जाति के भक्त अति दुर्लभ हैं। स्नेहोत्यत्ति 
के पश्चात्‌ जो श्रवणादि का श्रनुष्ठान किया जाता है, वही 
उत्तम पूष्टिमकत का लक्षण है । 


इन चारों प्रकार की पुष्टिभक्ित में से जीव को पुष्ऑि-पुष्ति- 
भक्ति के लिए य्न करना उचित है। भक्ति के प्रभाव से 
भगवद भविंत का उपयोगी ज्ञान सम्पन्त होता है, एवं उचित प्रकार 
से भगवातु का भजन संभव होता है। शुद्ध पुष्ठिभवित साधवा 


के परे है, उसे चेष्ठा द्वारा कोई प्राप्त नहीं कर सकता। एकमात्र 
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भश्वान के दान-आय थे ही बह बाप को सकती हैं । यहीं स्वतस्ता 
भतिन ज,  वशकोी अतयता इहभ कया जानप है । शाद्ध पृत्तिमक्ति 
है. पण्मत से ही शाहत के पु सदा नरुय का इडय होंडा है। भक्त 
के] रवा कप हाइल ठोन पर जगवान सबन के वर्शीशत हो जाते 
है| अवोप भवद की जिला एशऋ शा आनिशत होती है. भगवान की 
ऊतव वदनुरूय रहता हैं) अर्थाय लत भवन जो चाटता है, मगशन 
बड़ों कार्ते # | हद परप् तो सर ; मित्तु अत्यात्य पृष्ि 

कितया भो मद भवित मे क्षार 7 । समसल पृद्ि-नातों के लिए 
ही स्त्र्यादि लोडस्वर्स, शेगसिद्रियाँ, बहाँलेक कि. परम पुरुषाप 
मीक्ष सके आनाक्षा के विपय नहों बनते। 


पुछि-भतित के चाह प्रकार बढ़े गये हैं, किन्तु प्रकारणत 
अब रहने पर भी चारों प्रकार की अजित पप्ति-भक्तिके रुप मे 
संभमावाप ने है। इसका फेल है नित्यनमीना में अन्‍्नःप्श । यह 
पहल हीजड़ा गया है। संशापि उसमें भी प्रकाश्गत बँः 
धाामान है| क्योंकि निश्यछीला में भवतन्ूख्य से, गो, पशु आदि 
हूपी से व वृद्ध आदि रूप से विशिन प्रकार से प्रवेश सम्भव है। 
फरलुन: बड़ी तारताय है। सखी पुए्िल्‍भ्ेसों के नित्य-छोला मे 
प्रवध्ट हासे पर भो शॉरजलिंगत साग्मम्य के कारण लीणा भे 
मारतप्य होना है । निल्यलीदा में प्रयेश फऋरता ही अज्ॉकिक 
सामर्ध्य-लाभ है | 


पुष्टिमार्गी भक्त इस अलौकिक सामर्थ्य के रूप में ही फल- 
लाभ करते हैं, अर्थात्‌ थे ही भगवान्‌ की मित्यलीला में प्रवेश 
करने में समर्थ होते है। मर्यादामक्‍त अपने-ग्रपने अभ्िकार के 
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अनुसार कोई सायुज्य प्राप्त करते हैं एवं कोई वैकुष्ठ आदि भगवद- 
धार्मो में भगवान्‌ की सेवा के उपयोगी देह पांते हैं। सायुज्य 
शब्द का प्रयोग कभी-कभी पृष्टि भक्तों के फल के प्म्बन्ध मे 
भी दिखाई देता है । यहाँ उसे मर्यादा-मार्गीय भवतों के साथुज्य स 
पृथक समझना चाहिए । यहाँ सायुज्य शब्द से अलोकिक सासर्थ्य 
का ही अर्थ लेता चाहिए । मर्याद्यनन्‍्भकक्‍तों के जिन दो फलों को 
बात कही गई उनमें सेवक-देह-प्राप्ति को गौण फल एवं 
सायुज्य को मुख्य फल समझना चाहिए । यह साथुन्य मुर्वित 
साख्प्यादि समस्त मुक्तियों की परमावधि है। सालोक्य, साखूप्य 
व सामीष्य चरमावस्था में साथुज्य-रूप में परिणत होते हैं । 


पृष्टिभक्त सायुज्य की आकाइज्षा नहों करते । वे कहते हैं कि 
बअह्मानन्द में प्रविष्ठ होने पर भक्ति का विलास सम्भव नहीं होता । 
सायुज्य ब्ह्मानन्द का ही नामान्तर है। भिन्‍न रूप में स्थिति के 
बिना अनुभव-रस्त स्फुरित नहों होता, इस कारण पुष्टिभकत 
साथुज्य नहीं चाहते । सायुज्य-प्राप्त भवृतों को भी परमानम्द का 
अनुभव होता ही है इसमें सम्देह नहीं १.किस्तु उन्हें यह अनुभव 
अपने स्वरूप में ही प्राप्त होता है, इन्द्रिववर्ग के भोग्य रूप में 
तहीं । दूसरी ओर नित्यछीला में प्रविष्ठ भक्त इस एक परमानन्द 
का अपने स्वरूप था आत्मस्वरूप में तो अनुभव करते ही हैं, इसके 
प्रतिरिवत समस्त इन्द्रियों द्वारा भी उन-उनके भोग्य रूप में 
अनुभव करते हैं। इसीलिए पुष्ठि भक्त स्वरूपात्तःपात-रूपी सायुज्य 
नहीं चाहते । उन्हें नित्यडीला में प्रवेश करना ही एकमात्र प्रार्थ: 
नीय जान पड़ता है। 
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सवा मभाव शान सेधा पा सामावतश 9 । हद प्रात के 
फिय हक है 25 5 जन पर गेंद बेन; आाइपत £। मानी 
हा ुहिडल (४-३, पूचवक एप है ४ ४. हु म्लाता हा  छपर 
दखी ३7 के 350; साधन 4 5; 7 न्गध: | परविष्टिल होंगे 
पस्;] | समंदर १ संदार न्दिरा ए्ना है । समस्त जगत 
को बभरठामग जाता जा सता | ॥7व उसके फलरबहप श्रविश्वा 
हु ५ 3 मेक आाउछच्साय खसमस्य पाउन धर्म सिरद्ित ड़ 


जाशे न काजि गर्णद्प से | > न पर भगवान हो प्राप्त 
करने की सबक एन्यस्यरा उत्पल्त होती है। किल्‍्सु केवल मात्र 
स्यम्धयोग्यदा से ही मगवत्‌-प्ाप्ति नही हो जाती । उसके लिए 
सारी यो्िना शा जावश्यम, ह4 या सहकारी योग्यता जीव- 
निए विदशाव है। किया ग्रह भिनभावत प्रत्येदा जीव में नही 

जिन सीट वो भगवान बनना लेते हैं. केबल उन्ही 
मे शविनशधाब का मिक्स हीआ है, अन्‍्यत मटी। सुर्ण रहूप- 
बग्यता एस सहकारी बिता दीतो के प्रभाव से भगवतुन्याप्नि 
होनी है। धश्स हे सता #, छा; पलिकमक-अपिणी अविद्या 
कस्गन रहते भग पाप्राधि किम प्रत्रार संम्मत ह। इसका उत्तर 
यह हैं कि अधियां सायाजनित हाने से माया दर हाय पर अविशधा 
इबय कह जाता |हैं। ऋतत को अथाति भगवान पुरुषोत्तम को 
स्वोत्कुश् जान कर उनके बिके जो शरणागन था प्रपन्त होता हैँ, 
उस अक्ष र ब्रह्म का जान 7वं अन्यान्य समस्त ज्ञान सहज ही 
ही जाते हैं । इस कारण भवत एकमात्र श्रीकृष्ण के प्रति शरणा- 
गति द्वारा दही अविावा-सागर को पार होने में नन्नर्थ होते हैं। 
इसके पश्चात्‌ अविश्यानरहित शुद्ध जीन अक्षर ब्रह्म में लीन होते 


अल्प | जा ध्न्श 


वर रे ई 


दे 
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है। यह अक्षर ब्रह्म भगवान्‌ का परम धाम है जिसे प्राप्त होने पर 
फिर लौटना नहीं होता । भश्त भगवद्धाम के रूप से ब्रह्म मे 
प्रवेश करते हैं । भक्त व ज्ञानियों के स्वभावगत भेद के अनुसार 
ऐसा होता है। इस अक्षर-ब्रह्मकहूपी धाम के जो अधिप्नाता हैं, वे 
ही भगवान्‌ पुरुषोत्तम हैं। परम पुरुष पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण चर व 
अक्षर दोनों के अतीत हैं । अर्थात्‌ जीब व अन्तर्याम्री दोनों के 
अतीत हैँ | अक्षर ब्रह्म से भगवदत्पाप्ति जिस उपाय द्वारा सिद्ध 
होती है, वह अत्यन्त रहस्यमय है। क्योंकि भक्ति के बिता 
भगवत्प्राप्ति किसी के लिए भी सम्भव नहीं। जो भक्त अक्षर 
ब्रह्म में पूर्वोक्त प्रणाली से छीन होते हैं अर्थात्‌ जो सद्गगुरु के 
आश्चित होकर भजनाभ्याप्त के प्रभाव से भक्तिलाभ करते है, 
एवं भगवानु की लीला में प्रवश्ध करने का अधिकार पाते है, 
भगवात्‌ विशिष्ट अनुग्रह-वशतः यत्न-पूर्वक उचका उद्धार करके 
उन्हें भजनानन्द में युक्त करते हैं। क्योंक्रि इन सब भक्तों को 
उन्होंने अपना बनाकर ग्रहण किया है। भगवानु के द्वारा किया 
गया उद्धार सम्पन्न न होने पर ये सब जीव ब्रह्म-सत्ता में अभिन्न 
रूप से अर्थात्‌ ब्रह्म के साथ एकीभूत रूप से विद्यमान रहते है। 
भगवान्‌ द्वारा किया जाने वाला उद्धार लीलारस के अनुभव के 
लिए है| ब्रह्म-सायज्य अवस्था में जीव की स्थिति निराकार 
होती है । कित्तु प्रादर्भाव अवस्था में साकार स्थिति स्वभाव- 
सिद्ध है। किन्तु यह साकार भाव नित्य है, इसका विकास नही 
होता । भगवान्‌ श्रीकृष्ण अपने भक्तों का ब्रह्मानन्द से उद्धार कर 
लेते हैं । इस समय जीव का विरह॒भाव आत्यन्तिक तीन्नता पाकर 
तीज्र अनल की भाँति उसे दाःख करता रहता है। यह वलेश देह 


७ हएप उषा क 


शयुन के अत वाविलुर के परयुता हु का अपने आाद के उपयोगी 
ब्रा 

यूनास-दन वहा व कतमभंय उह् मा बिरणह रत उधशम करा 

कक 2५ पर 

कि 


पहिकीहित विवरण से समपा जा नग्ता £ कि जीवदी 
अुटाहय में जाटहिधानह, व निरवार 7 | का के निशयार लीं 
बेल पुरा वजह बा हे साथ विकभा बाद |; जन: उसमें रखमाव 
का विदा मय नहीं गढना , अवश्य हो जॉक-माय या ही स्वभाव 
वा न्वतुख इहा 7 * सम से देह नहीं | धिल्‍त इदारत्व के दो 
पहडू ५, एक सामान्य, पुवरा अशप: पक लिराका? ह एवं दम्रा 
गाकार; एक चिदाहमकः है, चुसरा चिद्रानस्टमण् ) जीव जेब तक 

था के अधीन साॉजया से जासडनत होकर मलिद सात ले बिश्- 
सात रहागा 2, साध वा सेट जप पदक रखलान की उपलब्धि 
नहों कर सका 4 बह्यता जाय का ४ एक अपना खसाव है। 
कि ते अशुद्ध अअश्या में उसका अनुभव नहीं शोना । अशद्ि को 


की 


न 7.3] 


शत कर भीवशरत में पकश वेजमा हो अवनेन्जवस स्वश्ाव की 
प्रागि है। का जश॒द्षि का पररज्ार गय शुद्धताडाम चैतन्य का 
पर्स विधा होने पर अद्यायम्था में सुसम्पत टॉते है। यह बदन 
बद्षासतडा छत भें लॉगित होगा है। जो जीव जानपथ का साधक 
है, वह जब अज्र क्षद्या का पाप्त होता है, सदर इस बह्ढा के 
साथ सर्दथा ऐेकय-जाम कार्या है। उसकी अपनी विशिए सत्ता 
की अभिव्यक्षित नहों रज़ती । सभा जोब बद्यनसघुद्र में मस्त होने 
पर एक अनन्त स्वयंप्रकाश बअ्रह्मकेष में हो विराजमान 
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होते हैं। किन्तु इस ब्रह्म-समुद्र में जैसे ज्ञानी साधक प्रवेश 
करते हैं, वैसे ही भक्त साथक भो प्रविष्ठ होते हैं, पर दोनों में 
पार्थथय है। भक्त ब्रह्म में ज्ञानीवत लीन होने पर भी भक्ति के 
प्रभाव से पुनः उससे उत्थित होते हैं। भक्त के लिए ब्रह्म में चिर- 
स्थिति सम्भव नहीं है। भक्त भगवान्‌ के विशेष अनुप्रह के पात्र 
है। इस कारण उनका उद्धार करने का भार स्वयं भगवान्‌ पर 
हो न्यस्त रहता है | इससे प्रतीत होता है कि जीव ब्रह्म के साथ 
ऐक्य-लाभ कर लेने पर भी भगवान्‌ की शब्रित द्वारा पृुथक्‌ किया 
जा सकता है। किस्तु यह पृथक करना वास्तव में पृथक्‌ करना 
नहीं है, लीलारस के आस्वादन के लिए अपने-अपने स्वभाव 
का विकास-मात्र है। प्रत्येक जीव की आकृति, प्रकृति, भाव, गुण, 
क्रिया पृथक-पथक्‌ हैं। ये सभी तित्य एवं मायातीत हैं । परम- 
पुरुष पुरुषोत्तम का स्वभाव जैसे नित्य व अचिस्त्य है, प्रत्येक जीव 
का स्वभाव भी ठीक वैसा ही है। इन दोनों स्वभावों के खेल से 
ही अनन्त भगवतु-लीला में अपरिसीम माधुर्य है। किन्तु ब्रह्मा- 
वस्था में यह स्वभाव आच्छन्न रहता है। स्वभाव का उन्मेष 
न होने तक छीला में प्रवेश सम्भव नहीं होता । किल्तु यह 
उन्मेप तभी सम्भव है जब जीव अव्यक्त ब्रह्म-हपा महासत्ता 
से उत्थित हुआ हो । यह उद्धा र-व्यापार जीव को अपनी कृति द्वारा 
साध्य नहों है, अर्थात्‌ यह उप्तको अपनी चेष्ठा के झतीत हैं । 
वस्तुत: चेष्टा तो दूर की वात है, इंस अवस्था में जीव की इच्छा का 
व ज्ञान का विकास भी वहों रहता । इस कारण भगवान पुरुषोत्तम 
स्वत: प्रेरित होकर ही इन जीवों का उद्धार करते है, किन्तु ज्ञानी 


अं हुएल धहाहू २08० 
लए हु ४ पका हु] पु एप 28 है इ 

$ रॉ हु. 4. नी 4 सा उसका ता लाशस के! प्म्भोग 
शव ४४ कक 5५ [ उाप्झ्त पक आफ 7३ हे पफ्य्राहा भ्रद्टा- 
के नम हे ऊ; | है शक 2 ््ं 
व र्डेदर्क ५7 ,: अतः इनशा वे 
हज हुइने; | सता ट, 7 दमढा बर्या, नेता बा पे 
के आह हो ये आगर का इतमभात्र का 77 छोटा है । 


मासाशक्ति बतिटजू है । बह स्वख्पश्क्कति बी बिरोधी है। 
अयश्दर्शक्त व मामाशसविंत के बीच मे शुद्ध जीव वा स्थान है। 
शिरप्ा शबवित का वेशब अनन्त वेधिध्यन्मम्पाग्त है। शुद्ध जीव 
निराकार चिन्मात् वे लगवश्माएणं है, यह जीव बहिरजम शक्ति 
हीरा आक़ा जेवर मायिक जंगल के अचिब्य हा आस्वादन 
बाह्य है) इस अनु में मुखन्दृःख दोनों रहे पर भी मूल मे 
पड़ हःख्य की ही अनुभूति है। इस जअनभुतति द्वारा जीव 
वी सल्ा विकसिल होही #॥ एसके गश्वातू जीव, स्वख्ण 
शत के राज्य में प्रथिश ते पर, कर्ता के बेचिध्य का 
पूर्णलव मे आस्वादन कर पाता है। वहाँ सी सखन्पः्ण दोनों हैं 
किस गले में दोनों ही भानसद या स्स के ही क्रीटा हैं । जीघ यदि 
गाझात रूप से अवने सतस्थ रमश्य से स्वडपर्शा रत में प्रविश्व 
हो सवला सो उठती आनंसद फ्ा आश्वादग प्राप्त ने हा सकता 
केवल पक विराद सैन्य में विथतिलाम करता । किन्यु यहाँ से 
इसबा निर्मम होता ही । आणव अबन्या से माया में प्रविष्ट 
होकर अजानमलक हर्मत्वानिमान के फलस्वहूस व्मदेंह पाकर 
जीव कर्म करतेनकारते पाहमोग के लिए सुख-दु:खमय संसार मे 
एक जोक से अन्य लोफों में जन्म-मृत्यु के आवर्सत में सम्बरण 


३४९ : श्रीकृष्ण-प्रस जु 


+रता रहता है। यहाँ से लौटने के मार्ग में कर्तृत्वाभिमान दूर 
झैता है व मायाराज्य अतिक्रान्त होता है उसके पश्चात्‌ दो 
प्रकार को गति सम्भव है । 


प्राणवभाव न छोड़ते हुए स्वरूप-शक्ति में प्रविष्ट होने पर 
प्रकृति के अनुसार आनन्द का आस्वादन पाया जाता है। यही 
कमल के दल में स्थिति है । दूसरी ओर यदि आगवभाव कट 
जाता है, तब जीव ऐश्वरिक सत्ता प्राप्त करके कमल की काणिका 
था बिन्दु के बीच अवस्थित होता है। प्रथम गति का फक कैड्ूर्य 
या दास्य है । छ्वितीय गति का फल ऐदवर्य या प्रभुत्व है। 


जीव की वहिरज््ग शक्ति का सम्बन्ध हो स्वरूपशक्तित-रूप 
महिमा व माघुयय का परिचय करा देता है। मायाराज्य में जित- 
जिस प्रकार से उसने अभाव का अनुभव किया है, स्वरूप-राज्य मे 
वहु ठीक उसी के अनुरूप आनन्द का आस्वादन पाकर वृष 
होता है । 


पहले प्रवाह, मर्यादा एवं पुष्ठि इन तीनों मार्गों की बात 
कही गई है। भगवान्‌ का साज्ञातु दर्शन एकमात्र भक्तिसार्ग मे 
ही सम्भव है, किन्तु मनःकल्पित रूप में भगवद्दर्शन व सेवा 
भक्तियुक्त ज्ञान-मार्ग में भी सम्भव है। भक्तिमार्ग का यथार्थ 
स्वरूप समझना हो तो इस मौलिक त्रिविध अवस्था की बात 
स्मरण रखनी होगी । जीव, जीव का देह एवं जीव की क्षति भार्ग- 
भेद से भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार की हुआ करतो है। जो जीव प्रवाह- 
भार्ग में चलते हैं वे आसुरिक जीव हैं। देव जीवों से ये जीः 
स्वरूपतः भिन्न हैं। प्रवाही जीवों का देह भगवान्‌ के भजन के 


जा ना तप 

फषलान कर शाम व 7॥75 इस सेठ जदी था गाय ही 
जा 0 

है 3 (8 हब + भी 8 पक हल फ्षारा 
कक आज की गज पक विसोत से हो 
हे न्‍्ष्॥ जा जग डर न ्ि अंतर जे मन नह कै 
पे (| 47३ पं कु है| रथ 'ई| रह /+ं। # ५ भर. हु! गा हैः न हि ४३३ ० जाया मे 


खिख +  मपटिमानव वे जाना पे था पद | पर्ग थे भगवनपन्ञा 
कादि के जतएूल हू , पसवा कूद + अ्यहोत्रा दे श्रौद दर्म। 
सुतरर से था बलेभम्ध लात हादी हे । मबादामार के बधाविधि 
पलुतन्ण के फलस्वरूप सामोनालि द्वादी है। प्रताह-मार्ग में कह 
सम्भव जी | अआीध के बेरत वे काल ई& बुरपर पार्यदत है पक्का 
बह !॒ वतन 4 ४, गत, जद नियना मे धारत प असु- 
सोम चर ल। आ-।। - जिखत। वालोीचसा पा; अलजानइएफ हे [ 
तिलार्य के जीय सर्वादामार्चीय होती मो भाँति ढंस हैं. इससे 
जिन्तु गे दांतों पार के देश जीवयों # भी परस्पर 
धयय व्दास हैं, वसाीक परगिसमागीश जीय. भगवदनुग्रह- 
विशिष्ट 9क किये मगादाभागोंस जान शार बीय विधि मर्येध के 
अल है। हआखी कडिरक पडजिसमाई,॥प हाीमो मात पाप्ाए 
पर+३ पुदय ६7 सा जर४ हिछा जाजा /. जन: | शा! आत ५सातम 
को पाते होते है । उन्हे शर्यादामा्गोय डास उस अनुगृह 
शाम नहीं ढीति. करत, अक्षर द्ह्मा का धाह्म होते हे । य्रीटिशार्ग 
जीबों का देह अन्यम्त खिलक्षेण होना है, तर्मामि यह देह भगवत 
सेवा के उपयोगी व्टिभिक्तों के देह से भिन्‍न अन्य देह द्वारा 
भगवत्‌-सेवा नहीं होती । बस्तुत: मगबलू सेया के लिए हो परष्ठि- 
भछों का आरविर्भाब होता है। 


॥ 
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वास्तव में ये तीनों सृष्टियाँ स्वतन्त्र हैं। यद्यपि सभी जीव 
परमपुरुष से ही आविर्भूत हुए हैं यह सत्य है, तथापि सृष्टि बे 
प्रणालीगत भेदानुमार सृष्टि में भिन्‍नता उत्पन्न हुई है । प्रवाह- 
जब भगवान्‌ के मत से, सर्यादा-जीव उनके वाक्य से एवं पुष्टि 
भार्गीय जीव उनके कांय से उत्पन्न हुए हैं। इससे जाम पड़ता है 
कि प्रवाहसृष्टि का मूल मन है एवं मर्यादा-सुष्ठि का यूल वाक्य 
अर्थात्‌ वेदरूपिणी वाणी है। किन्तु पृष्टि-सुप्टि का मुल सम्पूर्ण 
काय या देह है, जो चिदानन्दघन है । प्रवाह-मार्ग ही लौकिक पथ 
है। इस मार्ग में जो बिचरण करते हैं, वे अन्धवमस्‌ रूप फछ 
प्राप्त करते हैं, अर्थात्‌ पुतः पुनः संसार में लोटदे रहते हैं। इसका 
मूल भगवदिष्छा है, जिसके प्रभाव से थे जीव आसुरभावापन्त 
हुए हैं। वेदिक पथ कर्म व ज्ञान उभयात्मक होने से मर्यादामार्य 
दो प्रकार का हैं। इनमें से ज्ञान-मभार्ग का फल अक्षरप्राप्त 
या निय्यु ण॒ ब्रह्म -लाभ है। कर्म-मार्ग में सकाम कर्म का फल स्वर्ग- 
प्राप्ति है। निष्काम कर्म का फल विशुद्ध आत्म-सुख है। किन्तु थे 
जीव भी यदि कभी भगवान्‌ के अनुग्रह से भक्त का सद्भध प्राप्त कर 
लेते हैं तो मर्यादामार्गीय भक्तों को मुक्ति-रुूंप पुरुषोत्तमप्राप्ति हो 
जाती है। पुष्ठिमार्गीय भक्ति का फल सभी इन्द्रियों के आस्वाद 
पुरुषोत्तम के स्वरूपभूत आनन्द की प्राप्ति है! पहले कहा गया है 
कि भर्यादामार्गीय भक्त भी पृरुषोत्तम को प्राप्त होते हैं। अब 
कहा गया कि पुष्ठटिमार्गीय भक्त भी भगवान्‌ को प्राप्त होते हैं । 
इन दोनों प्राप्तियों में पार्थक्य है! मर्यादाभक्त जो पुरुषोत्तम 
को प्राप्त होते हैं वह मुक्ति का ही नामान्तर है। किन्तु पुष्टि- 
भक्तों को पुरुषोत्तम की ध्राप्ति साक्षात्‌ स्वरूप-सम्बन्ध की अनुभव" 


हि 0%। 72 ः हि रे नद 


करा इसा न हागा, दीतों ही जगह भगवान्‌ को इच्छा हो 
पड हो | 
थे विविय सपि का दयोजन नी वसक उधर | पर भवनों 


हो हार के सत्य अंददट्य अंगदान के स्तशाय पते सदा £। इस 
सदा के पकारनमद शवेक हैं। रवश्प अधि छोडोपयोगी देह, 
अवतार अधि परापट्य, लिए अधि भजनदेट के बिल्न, बायु 
आदि एर्य गण अर्थात सॉस्दर्य गव रसोद्वीघक बानूय आदि--इह 
शव उपायों मे भेवा शा वैलफ्ग्ग दशित होता हैं । 


पर्योक खिवर्ण ये जामा जा सताता # हि भगनान की 
अच्हजाओ ली मे बाशडभगंत मे मी जीवों वा पेश का अधिकार 
की #। आमूरिक जीयों को मो नहीं हो मे मर्जी एम जीनों को 
भा गठी , सतीकि जी शर्वाद सा किस गाये के अधान >ा5र चस्ते 
$ छे अंडर या लिंग पता मे अबदा जान्मानमसद में मग्म हो 
जाति #। संगवहलीला थे प्रतश उनके लि सम्भव महा हैं। 
एकमाश दशा के जाँच हो आना-अपनी परद्ांत के अनुगार 
उजावेह हा अमजग्ध लेदर भगवाओ को लीला में प्रतिप्र हो 
महने /। एसका मुझ है मंति के आरम्भ में भगवान द्वाश 
किया गया बरण | 


अनएव जाना जा सकता है कि जीब को तत्स्थ शक्ति मे 
प्रयुत अणु-हप समझते पर भी जिन जीवों में भगवान्‌ को अत्त- 
रजुआओूता क्लादिती शक्ति का प्रतिबिम्ध अथवा आभास निहित है, 
ये हो उस समय विपर्मय-यशत' मायपायर्भ में प्रतिष्ट होने पर भी 
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कालान्तर में माया से उत्यित होकर केवल तटठस्थ-स्व॒रूप मे 
विश्रान्त रहने के बदले ह्वादिनी शक्ति के रज्भजमहल में प्रेमिक 
भक्त के रूप में भगवान्‌ के साथ आनन्द-क्रीड़ा करने के लिए, 
प्रवेश करने में समर्थ होते हैं । 

जीवतत्व व भगवत्तत्व के आनुषज्िक सिद्धान्त के सम्बन्ध 
में माध्वमत में किसी-किस्ती अंश में वेशिष्टथ है। उनके सिद्धान्त के 
अनुपतार जीवों का मुक्त अवस्था में भी साम्यभाव स्वीकृत नही 
है। जीव का प्रकृतिगत पेलक्षण्य सभी अवस्थाओं में विद्यमान 
रहता है। यद्यपि जीवमात्र ही भगवान्‌ के आश्वित हैं एवं अणु- 
चैतन्य-स्वरूप हैँ, तथापि उन सब की प्रकृति एक-समान नहीं 
है। साक््विक, राजसिक एवं तामसिक भेदों में बद्ध जीवों का 
श्रेणी-विभाग है । बद्ध जीव एवं मुक्त जीवों में भी पार्थक्य स्पष्ट 
प्रतीत होता है | ब्रह्मा आदि देवगण, ऋषिगण, पितृगण, गन्धर्व 
आदि सात्विक जीव हैं। श्रेष्ठ मनुष्य भी सात्विक जीवों के 
अन्तर्गत हैं | किन्तु निक्लृष्ट प्रकृति के मनुष्य राजसिक जीबो के 
ग्न्तर्गत हैं क्योंकि थे काम्य कर्मों में रत रहते हैं। इसके अतिरिक्त 
कलि, कालनेमि आदि एवं राक्षस व दानवगण तामप्रिक जीव हैं । 
सात्विक जीव मुक्ति के योग्य हैं- राजसिक जीव नित्य संसारी हैं 
एवं तामसिक जीव नरकादि अधोगति के योग्य हैं। 

भगवान्‌ के उदर में मुक्त एवं बद्ध सभी प्रकार के जीव 
विद्यमान हैं | प्रत्येक जीव का ही अपने स्वरूप के अनुरूप स्वहूप्‌- 
देह है। यह स्वरूपदेह सभी का एक जैसा नहीं है। सात्त्विक जीवों 
का स्वरूपदेषट्ट ज्ञानानन्दमय हैं । किन्तु राजसिक जीवों के स्वरूप“ 

२३ 


भाक्षत खग से बंदभाल 2, पाग्सिक जोड़े 
बन के 
द्र्क फ् शरद पे हा ्टु जश्षित 
+ ४ ध् 
हित के सोच उयछयागश्त |. न श्याभाविद 


हि 
“डर नी । १: हैक] फ्र्क्ल्ट लत ६, % जा व न कई कह भ्म 5 ५ कु ्फ 
जड़ दुए उर॥ | के पे आओ कट कम, किमश' 


बेच हे न्क्‌ भ्ट सर्प क्र) जा व के ते न] क् ही के फ़ छ्भ अंक 
अंसिरव ७, सभी ए खहुपृब, मा हम जउापरण ह# अमाद जज 


दे । चखिल्ञएंण के जावरस रूप दे एक बट ।, जन कर्मदे् कद्म 
न ० की नई चर हा 

जाला क। गह भी दबा है। बढ भा जा यहा पाता कब पं 

पंप पएथय कीता # । 

प्र भय छल बा 


पलपल मिपराए हे सं थी जे हरडया &£ पे हःज हा सवृहप- 


है ब् क च्पंः ५ थी का. अृौंन कैब के 
हर को शाप आाड़ाए ही | सा जिंदा प भरा + जाए ुम्शा ट्ठा | 


श्हः बढ 


छय जाम शाकार (यही भीनआणन 
किम जात या थे. लिदेतिइमंय सिन्य जागइश भजन के ही 
नित्य जावार के एवविविस्सजयराप 2 । अथा। संगयावू विप्णु 
अंतर आापा समय साधा हर बिग्राा है। भा इनके! 


भ्क + नर 
हे 
जक्क जी 
री 

हनी 

2 
कधातता है 
म्प 

प्र 


बम 
रो ई 
हट ज्म्ज 

- 52 
रे 
हद 


कक है] 


ली ते;ई आजार मेंही #। मे यर्ब शायर ४ नज्यिदानल- 
स्घ्शात हैं । पद्ा, पक्षी, कीट, पते थे, मठत्य, मन्धर्त, देता आदि 
सभों आकार मुंडन: भगवान के आकार हू देकनाओं था भाकार 
टी, चाह देत्य बा+-- सभी भगवान्‌ के आकार है, एवं यच्विदा- 

पेगय हैं | निमकों जीव का स्हपदल वा जाता हूं वहू इम 
नित्पामंद्र भगवदाकार जा निश्याधि परतिमिस्वनस्थह्य है। जीव- 
मात्र ही अपने शुद्ध स्वछूप में भगवायु के विशिशाति रूप से चिस्मय- 
राज्य में नित्य वर्तमान है। स्वहवदेहु फा आावार रचूल देह के 


क09६: 
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आकार के अनुरूप ही है, ऐसे श्रम में कोईन पढ़े! क्योंकि 
स्वरूपदेह में जो चर-हप है, वह स्थुल देह में पशु-पक्षी भी हो 
सकता है, एवं मनुष्य का स्वडपदेह भी भनुष्याकार न होकर 
पशु-पक्षी-रूप हो सकता है । स्वरूपदेह नित्य है एवं कर्मजन्य नही 
है। किन्तु भोतिकदेह कर्म जन्य है। स्वरूपदेह साकार न होने पर 
लिग व भौतिक देह में भी आकार नहीं हो सकता । 


अतएव जीवमातन्र ही भगवावु को प्राप्त होंगे या हो सकते है, 
ऐसी बात नहीं है। सात्विक जीवों में पे उच्चतम अधिकार- 
विशिष्ट जीवों से अतिरिक्त अन्य जीवों के लिए भगवताप्ि 
असम्भव है । 


भगवान्‌ के स्वरूपांश व विभिन्नांश नाम से दो प्रकार के अंश 
माने जाते हैं। उनमें से पुर्ववणित जीवों का स्वरुपदेह उनके 
विभिन्नांश के अन्तर्गत है, स्वरछूपांश से अवतार आदि को समझता 
चाहिए। इनका देह श्रीभगवान्‌ के स्वरूप से अभिन्न है । 


माध्व-मत में मुक्त-जनों की भी ग्रॉनस्दानुभूति में तारतम्य 
है। उसी अकार देवताओं में भी तारवम्य है। असुरों की 
दु:खानुभूति में भी तारतम्य है! मुक्तावस्था में ब्रह्मा का आनन्द 
दूसरों के आनन्द की अपेक्षा सर्वाश में अधिक है। एकमात्र ब्रह्म 
को छोड़कर और किसी को सायुज्य-पुक्ति नहीं होती । साथुज्ण 
मुक्ति के समय जीव अपने विस्ब्ररूप भगवत्‌-स्वरूप में प्रविष्ठ होत 
हैं; वास्तव में यह जीव का स्वेज्छा से आ त्मबिम्ब में प्रवेश भा5 
है, और कुछ नहीं । इच्छा के अनुसार प्रपने बिम्ब से पृथक्‌ रूप 


न 


नजर हब्मोग [०-० 


धजाक । बह 
# क२७० +० 


आफ - गे | मे - «5 

दे प्रवंगतार पका ये व) + | हच्याव्य मर पृर्या में अधिकार कै 
बमुंगार 5 सादा आ, सा सोवविय सास्ल बच्ते 7] अधडशय ही 
बहू इयूराए बाबा धागा पु घर्नाुज की | ऋच्पय-लाभ 
वहा बीच! 7, सयाक प्राधाडा मुख पृम्ष जप अपने अश्चक्षार 


के सलवार माई थे अकाया रखोंसफप्त कर, अतवतू-स्वरूपभूद 
खपने विम्य के अतन्ध जाहार अधभ्य पाप करते हैं। साख्ण 


क्‍्ा 


हुब्द रा या अ्थ नं ।।क सभी चनुध्ु ज बिष्ण अथवा दिभुत 
फगु का आवास धारण व न्‍्चे | [भी एफ वात है- जो पेब 
जोब मक्त 7 ने 6 , छेगेती व्थिलि हे सम्बन्ध में भी परस्पर 
पलिभ्य दिखाई देता ४. क्या गूृध्ि के ससय मे सत्र सुक्त पहुप 
आये ६ बा के जनता र भित्त सिद्न स्थानों मे बिचरण करते है। 
गा वामेत "वार के जात कप ज्ञान व आन का अनुभव 
करते हैं, व भा सु चरता में ध्यान में सतपर रज्ते (। किस्मु 
धरती बेवफा मंदी धकरयान के रसे, दा बीई बात नरों है: स्वर्ग 
में ते कर सहयलाक पर्यन्त के किसी भी लोक में एव अन-तासभ, 
अ्वेतदीप बजुडट आदि विमी भी सबान में मे विटार ऋर सकते 
94 झडय हीं, मर सुद्िन्‍प्रक था को बाल है। जब सृष्ठि का 
उस हार होना ही. तब इनसे खबर लीएों के अवगुश्धित हो जाने पे 
परम वकुण्ट में अवस्थान करते हैं । 


जो नित्य संसारी हैं, वे तीन लोकों में संच*ण करते रहते 
हैं। उनवी जन्म व मुख्य का भोग नहीं करता पड़ता । जो तामसिक 
हैं, थे बवने तागत स्वध्य की अभिव्यक्ति होते पर अन्तम 
अबस्था में सुवुसवत्‌ रहते है. इस प्रवस्था से उसका पुनरावृत्ति 
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नहीं होती | कल्प का अवच्चान होने पर भी ऐसा ही होता है। एक 
कहप के जीव दूसरे कठ्प में प्रवेश नद्ठों कर सकते । 


भगवह॒र्शन किस प्रकार होता है, इस घम्बन्ध में भध्तों के 
अपनी अपनी सांप्रदायिक हृष्ठि के अनुप्तार क्रिसी-किस्ती अंश में 
पुथक्‌ मत रखने पर भी भज्रति के कारण के सम्बन्ध में उनमें 
कोई मतभेद तहीं है। मध्वाचार्य कहते है कि भक्ति विभिन्‍न प्रकार 
की है एवं विभिन्‍न भवितयों के फल भी विभिन्‍न प्रकार के है । 
सर्वप्रथम भवत्रितमार्ग में प्रवत्त होने के मुल में जो श्रद्धारूपा वरत्ति 
हृदय में उत्पन्न होती है, वही भज्ित का प्राथमिक रूप है। इस 
के द्वारा शात्र एवं महत्माओं के मुख से भगवात्‌ के महात्म्य के 
श्रवण-पुर्वक तदविषयक ज्ञान लाभ होता है। इस भादह्दात्म्य-ज्ञान 
से पुनः ट्वितीय भक्ति का उदय होता है, जिसे साधनभक्ति कहते 
हैं। इस भक्ति का क्रमिक उत्कर्ष सिद्ध होने पर भगवद विषयक 
अपरोज्ञ ज्ञान लब्ध होता है ! इस अपरोक्ष ज्ञान के पश्चात तृतीय 
भक्ति का उदय होता है; इस का नाम परमा भक्ति है। परमा 
भक्ति उदित न हु।ने तक मुक्ति-लाभ संभष.नहों होता ! भगवीन्‌ के 
श्रीचरणों की प्राप्ति ही मुक्ति का स्वरूप है। मुक्ति होने के पश्चात्‌ 
चतुर्थ भक्ति का उदय होता है, जिस का नाम स्वरूप-भक्ति है। 
यही जीवमात्र का अन्तिम लक्ष्य है, यह स्वयं साध्यरूपा एवं परम 
आनन्दस्वरूपा है । 


यह्‌ जिस मुक्ति की बात कही गईं, इस की अभिव्यक्ति तब 
तक नहीं हो सकती, जब तक लिज़देह का विनाश नहीं होता ' 
पहले ही कहा गया है कि स्वरूपदेहु का आवरण भौतिक देह 


कह आर कर 5. - अर 

रा ईक हम हू टन रू प्रश 2082! ॥ के ६ कै; _ ५ >्केषु वन्‍्मए 2/£5। 3 अत कं 

धड | रन हा 2 52 | भी रच च ह३ हु) मे हा है 4%| कप है जे रद 4! ध् का 
आउिशन पा दवा खब के आाबिभांव का ही नामान्तर 


ञह | 
बता आल #* “क्र ४- खडुल 7: ० म््ण्क 
है शा वे द्ध ॥ इैहददा: 


ई ब् 
५ कर 


हो श्र भगवान्‌ का भजन 


कून्वू /। ये अतपुक थे स्य्दावसियु का ीयावपाय पछ्प- 


भक्ति / जिर बा पर्मगमंपार्थ कहा जा शबला है। लिशगदि- 
तनु 
के अजित || किए हइई फू उ्वागय आजिान्ध  धता है गड दाट्टता 


लि 


पहागा। सुक्ति फींव के अपने स्वरूप का अशधिव्याक्त हैँ, यह 

बॉदिशड +। किसे इस स्वत बेर दो प्रकार के भावरण हैं 
जिम के प्राय में यह अभिब्यक नहीं हो पा रहा हैं। इस दोनों 
शावरणो में ने एक जाधव का जीवरण हैं दसमता पराबरण ) जो 
आअधिशा पोवा[ उन ह एस जोच के सवहप की ढक होश है, बी 
जबाब मे 7; जार जो आवबरा परनर्तर या ईएदर पा आशय 
बना कूभ यश 7, थे अवात ईश्वर का मायाध्षक्ति न रावरण 
है। मगसानू की प्रशन्नता्यशवः सूर्वन्यमितल भाक्त-साधता के 
प्रभाव से मे दोगों आकार के आवरण काठ जाने पर लियदेश की 
निर्यात रोग 2 एव वायदेट व आलिर्मात होता हैं। अक्ति- 
साधना मे भगवान समझ हंते है। तब थे जीआावरणश का विनाश 
करते हैं हर्म परावस्य की हुर करते हैं। तव जीव अपने हेदब- 
सियस पर म-0शय को चिन्‍्मयर लश्ठ द्वारा देखते में समर्थ होता है 
माध्य-मत में जीव-सम्खसज में तारसस्यथ होने से स्वद्मनित्न ज्ञान 
वे आनन्द में भी साइनम्ध रहता है | 


उपसिलिखित विधरण से सिश्वलिखित सक्तों की स्पष्ठ 
समझा जा सजता है सास्विक जोदो बा निश्य स्वरूप मत्तिप्रय 


अब शत 


शक हज ५ 


मसल खिरक टजिए अगपयानल मे भा करने मे गम होता है। 
लिख्दरस सगरद दान ने, कुहस्यरूय 7६ सर व आविर्भाक 
 . झंगवाल परम यीये है। इस ये निराम या पतिब-चक 
कर स्यद हो विस # । गह असारण कि) होने 
हे एस फू छाल है जैक पा का एव सेपूदय आप ने होने पर 


>- पट 
उसी कय ही श वर शस्कि | 


हाय हे आनाग ने भक्तिनरत ता जितना विश्मष्रण 
किया है, पतले उदाव होता है कि उसके मंद भे भी भक्ति की 
चर्म अबब्या भें 77) अथाव तिरानििक वे. जाहन्यिक भवा|वथा में 
ही भशगवरर्शत उोसा | एस भक्ति वो वरझा भक्ति लाहते हैं । 
वें बहले ओह माल भक्त द्वारा ही भगवस मेंते : प्लब्धि 
भभव है | कक तब नाम भक्ति के गशायाए अंग रूप मे शावद्णक 
होते | । शुद्ध नक्ति के अधिकारी अत्य व दर्लभ है। इस कार 
साधारण जाशव ते के खि। कंस थे जाने के सहामता लेकर 
भव्विमार्ी में पदिए उनी सम्भव हैं। जाने भतित का अ्रच्तरंय 
साधन है, एव उर्म बीहरेंगे साधते । निषिद्धेल काशए कर्मों का 
हाग के के नियम साय से नित्य थे नेमिलिक कर्म करना 
अर्थात निध्दाम कर्मानुदान ही। कमगोंग है। इस गोग का यथा 
विधि अनुध्रान कर वाने से जीव का चित कालुप से मुतत होता 
है तब जीव वपेज्ञाकृच सरलता से ज्ञानयोग का आअज्य के 
सकता है। आत्मा वे परमात्मा में अंगालि-सम्बन्ध है.। सुना 
आत्मा को अर्थात्‌ प्रकृति-सम्बन्धहोंच अपने आत्मा की परमात्मा 
के अंग या सेब सूप | समझना ही झानयोग का उहेश्य हैं । इस 
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प्रकार कर्म व ज्ञान दोनों के द्वारा अनुगृहीत भक्तियोग ही भगव- 
त्प्राप्ति की प्रधान साधता है। भवित से आचार्यगणों का तात्पर्य 
ज्ञानविशेष ही १हता है। वे कहते हैं कि उपासना, वेदन, ध्यान 
व स्मृति मूल में एक ही वस्तु हैं। पुतः पुत: उसका अ्रभ्यास कर 
पाते पर भगवद्विषयक स्मृति अविख्छिज्ञ एवं प्रोतियुक्त 
होकर प्रकाशित होती है। इस अवस्था में उसको भर्वित नाप 
दिया जाता है। भक्ति के उत्तर्ष के फरूस्वबहूण प्रा भत्रित का 
उदयन होता है। पराभक्षित क्रमशः परमज्ञात में परिणत होकर 
उसके बाद चरमावस्था में प्रध्ता भक्त के रूप में जआाविशृत होती 
है । परमा भवित के पश्चात्‌ भगवान्‌ का साक्षात्कार निश्चित है । 

पुर्वोक्ति विवरण से प्रतीत होता है कि प्रकृृत प्रध्ताव में 


आवचार्य-मत के अनुसार कर्म, ज्ञान व भव्ित यही स्वाभाविक 
क्रम है। 


रामानुजीय आचार्यगण भी भगवान्‌ की नित्यलीला स्वीकार 
करते हैं एवं परमधाम में भगवान्‌ की सत्ता एवं नित्य व मुक्त 
भ्‌ तो की सत्ता मानते हैं। उनके मत से भगवातू नित्य साकार 
हैं, उनमें अनन्त शुभ ग्रुण विराजमान हैं। शौन्दर्य, औदार्य, 
माश्चर्य, लावण्य, सौकील्य, करुणा, वात्सल्य आदि अनन्त मंगल 
मय गुण भगवान्‌ में अर्थात्‌ भगवदविग्रह में नित्य विराजमान 
हैं। जीव मुततावस्था में वैकुष्छधाम में जाकर चिदानन्द पार्षद- 
देह को प्राप्त होता है एवं भगवान्‌ के पाथ साक्षात्‌ रूप से लील" 
में योगदान करता है। जीव स्वरूपतः अणु होने प्र भी उुक्‍्ता- 
वस्था में वह स्थुछ्, धुद्म व कारण इन तीनों देहों से अव्याहति 


गेड़ी होता | विलय सादे के फलरयरणय संगकान के अगने स्वख्था- 
फ्रिर्टी प्‌ श्कूः ५; | +ु “22 ५” ४१ कं | १ 


/ शुश्श भाॉकित ४ । यड़ लिगहे 
में हज मी कोना है। सिजन इसी $ फेटम्वश्य लिगहेह भरी 
लिददति शी ह। बसत, गढ़ बडा शाता मर का अव्यवहित 
हैतु ह। धर्मा भेज की दर भाव साज्ाहह ३ हैं। मगवत- 
साज्षारतार के. बाच ही साब लियदेह हे नियुलि नहीं होदी-मा 
कहना अमायश्यद है । पहले ही बढ़ा दमा है मिः भावहरजन होने 
पर भी लिगदेह रप्ता हैं, एवं इस देट में अवस्थित रहते हुए 
प्रमी मा का जनुशीलर होगा ह। क्षण: दोनों जावरण एवं 
लिए निवतल हो जाते शंन की जारणगूता भक्ति माबन 
भा हे | यह 


भा 


; #। में ही हगलरध होती | . श्वाद्धा ये 
आरम्भ कर के शाधतंमक्ति या जनभव होने तक भौतिक देह का 
शिमान #हला है । परमा भातित का जनसम भोगमिक येटा भिमात 
ले नहीं जोगी । यह जेघक लिमदेत मे जगा # | /बबूप भक्ति 
का अनुभव भौतिक देह में भी नही 7वा, लिज्देह़ में भी नहीं 
हीता - मक पुरण के रवशायदर थे होता # 


जवाश 8 नित्यकीकादि भक्तिविनातन वी अनुभूति सेब मुंइता- 
वस्थाओं के पश्चात्‌ स्वसूण देड़ में होती है, मही गद्धा्त है। 


अपरोध शान उदित ने होने लक एरसा भवित का आविर्भाव 
नहीं होता, यह बात पहले कही गयी है । अपरोज्ष ज्ञान के मूल 
में धाधनभत्रित है; यह भी कहा गया है। वस्तुतः यह साध्नन- 
भवित हो अवग, मनन थे निदिश्यायसनरूप परोक्ष ज्ञान है। अप 
रोक्ष ज्ञान का करण मन है। किन्तु जब तक मत मायारूप यव- 
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निका द्वारा आउछतन्न रहता है, तब तक वह ठीक-ठीक कार्य नहों 
कर सकता । यह यवनिका प्रतिदृन्धकस्वरूप है। इस के द्वारा 
मन मिरुद्ध रहता है, इस कारण दर्शन करने में समर्थ नहीं होता। 
किन्तु जब श्रवणा दि द्वारा यह प्रतिबन्धक दूर हो जाता है तब मत 
भगवर्द्द्नन के प्रधान अज्भ के रूप में कार्य करता है। श्रवण! का 
क्या तात्पर्य है- उपनिषद्‌ के जिन वाक्‍्यों में भगवान्‌ की महिमा 
का कीर्त्तन हुआ है, इत सब वाजयों का अर्थ शुरूमुख से सुनना 
होता है। इस के लिए उपक्रमादि लिणों की झावश्यकता है । 
वेदान्त-दर्शन में इस की प्रक्रिया प्रदर्शित हुई है। मनन का तात्पर्य 
है-- प्रबल युवित हारा पुनः पुनः पूर्वोक्त अर्थ का स्वयं अथवा 
शास्त्राभ्याप्त द्वरा जथवा अन्य किसी उपाय से प्रतिक्षण चिन्तन 
करना। मिदिध्यासत शब्द का श्रर्थ यह है-जो भगवद्गुण श्रवण 
व मनन द्वारा निर्णीत हुए हैं उन का निरन्तर ध्यात ही निर्दि- 
ध्यासन है। यह तैलधारावत्‌ अविष्छिज् मनोवृत्ति द्वारा सम्पत्त 
करना होता है। जो विषय भगवत्त्वरूप से भिन्न हैं, उनको 
असार समझते हुए उन से निवृत्ति आवृध्यक है । उस के अंतिरि क्त 
एकमात्र भगवत्तत्त्व में स्नेह व प्रेम के साथ अनुवृत्ति आवश्यक है। 
पुनः पुनः श्रवण कर पाने से मननशक्ति आविशृत होती है एवं 
भनत करते-करते ही ध्यानशक्ति जगती है। ध्याव के पुन: पुर 
अधभ्यास्त का फल ही अपरोज्ञ जान है । 


श्रवण, मनन वे निदिष्यासस थे तीन परोज्न ज्ञान के स्वरा 
हैं। ये सभी मन के सहकारी हैं; मन अंगी है, ये संब उसके जे! 
स्वरूप हैं। इत सब सहकारियों के द्वारा क्रमश: अत्य द ष्यो 


बा ि 


ब था पक 





हू 


है 


धन रस, हीजर भगवार भू माता हरने में म््य पोता है। 
निरनतश वशायदा पाल के एतरखुन ३ दिशा यंग का हाजिभाव 
हिल है. 5 बह पररन्न ॥ये है। जब थे जरात था पलिबन्धक 


हित रे सजये क। दिखती #। यह अफ्यारण निधिम्भान्न होने 
| इयदा कूल 30 7 जीव प्रक्ति एम मम्या्शण हब से होने पर 
520 4 30 25 आम के 2 प्रासः 


हम 


अ४|नपम्सबाय * आावयादों ने मसक्तनशव का जिनता विश्वेषण 
किया # इसमे पन्‍ीन होता है कि उमईः मत मे भी ्ाक्त की 
चुरा अवेस्दा में 6ै। प्रधान तढाश्विद थे भातयच्चिक अबरया में 
हैं| भगवान शोभा +। इस भाक्त को पर्मा मक्ति पहने हैं | 
वे बहसे कं इिाए भक्त दाराए माप से में) पलक 
सेसय हैं | फेस हे जीन नक्ति के बतागरः अंग रूपए से जावइपक 
गोले ४ । विशुद भक्ति के प्रष्िकारी आय ये दर्दस | । ठस कारण 
पाधाराद दे खतारी के लिर पर्व जान मो सज़ायसां लेकर 
भकितिमाग से पविंय होना सम्भव है । ज्ञान भवित का झल्तरंश 
साधन #, एज व मे बहिरग साधन । लिधिदे 4. इाम्य कर्मों का 
ससाम कर के विकास सावच से मय मे संमित्िक कैसे करना 
अर्थात्‌ निधाम सर्मानुपान ही। कर्मझोंग है। इस थोग का यथा- 
विधि अनुदान कर पाने से जीव छा बिल बाजुप ये घुकत होता 
है। तब जीत अपेक्षाकत सरलता से ज्ञानयोंग का आदनप ले 
सकता है। आत्सा वे परमात्मा में अंगालज़ि-सम्बन्ध है । सुना 
आत्मा को कर्बात धक्ृति-सम्ब्धहीन अपने आत्मा को परमात्मा 
के अंग गा गोद झूप वे समझना ही आनमीश का सह श्य है । इसे 
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प्रकार कर्म व ज्ञान दोनों के द्वारा अनुगृहीत भवितियोंग हो भगव- 
व्पाप्ति की प्रधान साधना है। भवित से आचायंगणों का तात्पर्य 
ज्ञानविशेष ही रहता है। वे कहते हैं कि उपासना, वेदम, ध्यान 
व स्मृति मूल में एक ही वस्तू हैं । पुनः पुनः उसका अभ्यास कर 
पाने पर भगवदविषयक्र स्मृति अविच्छिन्न एवं प्रोतियुक्‍त 
होकर प्रकाशित होती है। इस अवस्था में उसकों भवित नाम 
दिया जाता है। भक्ति के उत्कर्ष के फलस्वरूप परा भत्रित का 
उदय होता है। पराभक्षित क्रमशः परमज्ञान में परिणत होकर 
उसके बाद चरमावस्था में प्रमा भक्ति के रूप में आविर्भत होती 
है । परमा भत्त के पश्चातु भगवान्‌ का साक्षात्कार निश्चित है। 

पूर्वोक्त विवरण से प्रतीत होता है कि प्रकृत प्रस्ताव में 


आचार्य-मत के अनुसार कर्म, ज्ञान व भवदित यही स्वाभाविक 
क्रम हे । 


रामानुजीय आचार्यगण भी भगवान्‌ की नित्यलीला स्वीकार 
करते हैं एवं परमधाम में भगवान्‌ की संत्ता एवं नित्य व शुक्त 
भ तों की सत्ता मानते हैं। उनके मत से" भगवान्‌ नित्य साकार 
है, उनमें अनन्त शुभ ग्रुण विराजमान हैं। धोन्दर्य, ओदार्य, 
माछुर्य, लावण्य, सौशील्य, करुणा, वात्सल्य आदि अनन्त मंगल 
मय गुण भगवान्‌ में अर्थात्‌ भगवदविग्रह में नित्य विराजमाल 
हैं । जीव मुक्तावस्था में वैकुष्ठघाम में जाकर चिदानन्द पार्षद 
देह को प्राप्त होता है एवं भगवान्‌ के साथ साक्षात्‌ रूप से छील 
में योगदान करता है। जीव स्वरूपतः अणु होने पर भी झुक्ता 
बस्‍्था में वह स्थुल, सृद्धम व कारण इस तीनों देहों से अव्याहुति 


का कुणश उन के. ६४ 


पाकर मिड रह निशय दे निर्मण देह पराष दाश्ता है। हसे 
ड़ में सता मायातन के 


गज कीड़ा किया गरते हैँ। अतुर्ुण 
ना साधण॒-रि 


ही भगवान वात स्वरूप है, प्विसुत्र क्रीडृप्ण-मत्ति 
इसफा अवतार झाय # | बहता से हीगा कि अद्वार वे अबनातसीे 
स्वप्न: व भर | | भगदान के व्यूझ, करा आदि नेदों का 
विवरण परंगलः बहा यया हैं । 

भाई फ गर्व पा लिइस दी सदुशणों के कारण भगवान्‌ जीज के 
प्रति सयक्ष ही कर उस को मोश्षफल देते हैं। ययार्थ मोक्ष 
भागवब्बरणों का आध्रय वाया वे कैंडूर्प-लाभ है। यह भक्ति के 
बिना महों हो सकता । शहद ज्ञान अर्थान प्रकृति से रहिय आत्म- 
स्वक्य-तानन्माव से जो गति सबम होती है बह कीतन्य का 
दगशा तागे हैं। एस प्रज्गार मुक्ति में भगवाम्‌ के आनंद का 
आरखादन नहीं मिलता | गाभार्थ भक्ति अबवा श॒द्धा भक्त सात 
प्कार की साधना के अनुजीलस से दइत्यत होती है। इन ग्रात 
साधताओं के नाम हैं. विवेक, विभीक, अभ्यास, क्रिपा, कल्याण 
अनवधाद ते अनुद्धत । "इस में से विदेक शब्द में जाति, आश्रय 
वे निमिल इन जिविय दोषों से रहित अन्न द्वारा देंट को पूं्ठि व 
शुद्धि को लक्षित किया जाता है। भीग्य अब के तीस प्रकार के 
पं बा आचार्यगण सत्लेख करते हूँ। उनमें से कोई-कोई भोग्य 
पदार्श जासिदोष से पर है; जैसे प्याज, लहुधुन, आदि | आश्रय 
दोष का हृष्टास्त सक्छप्ट अथवा अपर जाति द्वारा .स्पृष्ट अने 
ग्रहण है । इस से प्रतीत होता है कि जो अन्त इत जिविध 


के 


दोषों से दुष्ट नहीं है. वही देहशुद्धि या विवेक का साधन है। 
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'विभोक' शब्द का अर्थ है कामशुत्यता | शुध आश्रय के एन: पुनः 
अनुशीलन को अभ्यास कहुते हैं। यथाशाक्ति पनश्न मद्दायज्ञों 
आदि अगनुप्ठान को 'क्रिया' कहते हैँ। सत्य, सरलता, अहिसा, 
दया, दान आदि सद्गग॒णों को 'कल्याण' कहते हूँ। देश्य का अभाव 
ही अनवधाद है। अर्थात्‌ कभी भी अवसन्न या उत्साहहीन नहीं 
होना, यही उद्दश्य है | सनन्‍्तोष अर्थात्‌ तुष्टि के अभाव को अनुद्धर्ष 
कहते हैं । इप प्रकार सात साधताओं द्वारा सबित का यथालिधि 
परिशीकृन होने पर वह यथाप्तमय दर्शन-समानाकार अर्थात्‌ 
अपरोक्ष रूप घारण करती है। इस भर्ित की चरम अवधि 
अन्तिम प्रत्यण है, जो चाहे वर्त्तमाव शरीर के अवश्ान के समय 
ही हो अथवा प्रारब्ध समाप्त न होते के कारण शरीरन्‍्तर के 
अवसाम के समय हो, अवश्य ही आविभूत होता है। प्रपत्ति भथवा 
शरणागति भक्ति के ही अंगस्वरूप हैं। आचार्यों के मतानुसार 
साधनभव्ित व फलभकज्षित के भेद से दो प्रकार की भवतित का 
वर्णन पाया जाता है। साधनजन्य भवित साधनभर्वित है, किन्तु 
जो भरत्रित साक्षात्‌ भगवान्‌ की कृपा से ज॒नित है वही फलभर्ित 
है। पराइ्ुकुश आदि भक्‍तों की भक्ति का फलभक्त के इष्टान्त 
रूप से ग्रहण किया जाता है । 
सगवावु की प्रसन्‍्नता के दो उपाय है--भर्वित व प्रपत्ति, यह 
बात पहले कही गयी है । उनमें से भक्ति के सम्बन्ध में कुछ-कुछ 


हा गया है। प्रपत्ति के सम्बन्ध में संक्षेप में दों-एक बात कहना 
आवश्यक जान पड़ता है । 


प्रपत्ति शब्द का अर्थ शरणागति है अर्थात्‌ भगवान की ग्राप्ति 


हू ह कर्क है » * ५ 


के, लिलश हवा पे दवाय औारप में वणित हैँ उनसे से किसी को भी 
हि 89 दर ही। अब अद्यतन होता # एवं उसकी पाले में 
लय पम्प 4 बल पा भवन खमलला है दब उसे पाने बे 
दिए एसी नवाज सात उवाय मान लेती है। हुयी का नाम प्रप्ति 
£। इसका सटाविश्शास वुर्वक्ष अवलम्यत करना होता है। जिम 
विग्माज मे लिम्नालखित सीने प्रकार कू बोध सही ञ्हर्तै घही 
गा इिकव ले मी । इस साथ होथी के वरुण बात का बेल कम 


बह] 
ब्रज 


की जाया | सीने दीप मे ० 


(४) कर्गुश्प का! दूर्भ म नमशना। इस अबस्या में चित्त में 
निहस्गाड़ था भाष जाता है, मोकि, छुदय में ऐसी बारणा होती है 
(४, अबने में नी साघन- मय कूष भी नहीं है, मलाव सगवत्पापि 
विस प्रवाह सम्बंध होगी ? (+] सभी ठपायों में फल्युसाव अर्थात 
मेले हाल साधने*प भा से की पुल ससझ कर सकंडू कर केवल 

कबानु व। धारण ग्रहण करने से है| भगवल्लाधमि हो सकती है-- 
तुम सकता । (5] सर्वदा अपने दीयीं का अनुसस्धान अर्थात्‌ 
निरस्त आववें दीमों का स्मरण करते हुए बाशा, भरासा छोड़ 
वेंदता । में जा पापी फथ ्शू छू या समता है +- पता सम» 
हवा दोप है । जब भगवावु १६ पूर्ण विश्वास होता हँ--भिशे 
महा विश्वान बहुते €, तव उसमें थे तीच दोष नहां रहते। 


पाजजरात्र रग्प्रदाय के किसी-किसी ग्नन्‍्ध में प्रप्त्ति के जिन 
६ अज्ी की बात उल्लिखित हुई है उसके नाम ये हैं १ ) 
नुकुझ्म वा सशुल्य अर्थात्‌ भगवान्‌ सर्वृब्यापक हूँ, थे जेतन व 


नर 2 
कई] 
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अचेतन सभी पदार्थों में ओतप्रोंत रूप से अनुस्युत हैं, इस तत्त्व 
को विशेष हूप से बोधगम्य करके जीवमात्र के प्रति अनुक्ुलूभाव 
रखना ही शरणागति का प्रथप्त अंग है। (२ ) प्रातिकुल्य का 
त्याग । अर्थात्‌ किसी भी जीव के प्रत्ति शरीर, मन व वाणी से 
हिसाभाव न रखना । अर्थात्‌ भहिसा की प्रतिष्वा, यही द्वितीय अग 
है। (३) वे मेरी रक्षा अवश्य ही करगे ऐसा विश्वास । भगव!व्‌ 
सर्वशक्तिमात्‌ एवं दयामय है । जीव उनका सेदक व आश्षित है । 
यही अनादिमिद्ध सम्बन्ध है। सुतरा आश्चित वत्मछृता के कारण 
वे आश्वित की रक्षा अवश्य ही करगे । ऐसा हृढ़ विश्वाप रहने 
से सभी दुष्कृतियों से जीव अव्याइति पा सकता है। यह विश्वास 
ही तृतीय अंग है । ( ४ ) भगवान्‌ को जीव के रक्षक-पद पर 
वरण करना । अर्थात्‌ यद्यपि भगवातु में दया एवं सर्व सामर्थ्य 
है, एवं यद्यपि वे सभी के प्रभु हैं, तथापि किसी के प्रार्थना न करने से 
वें उसकी रक्षा नहीं करते । इस कारण संसार-वन्धत छोड़कर 
उसे अपने रक्षक-पद पर वरण करना होता है, अर्थात्‌ अपनी रक्षा 
के लिए निरन्तर उनसे प्रार्थना करना होता है,--यही चतुर्थ अंग है। 
(५) आत्मनिक्षेष या आत्मसमर्पण । निष्काम भगवस्सेवा को छोड़ 
कर भोग अथवा भोक्षरूप कोई फल प्रपन्त नद्ीं चाहता। जो 
वसल्तुतः शरणागत है, वहू उपाय एवं फल दोनों के प्रति अपना 
प्रथत्न करने से निवृत्त होता है एवं समझता है कि सत्र कुछ टी 
भगवान के अधीन है । इसी का वाम आत्मनिज्ञेप है। गही घुख्य 
शरणागति है। आत्मसमर्पग को अज्भ न कह कर अज्जी कहने में 
भी कीई हानि नहीं । 
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पद वा जय है दानता अबवा चित 
केत मर्य हे भाव : हब देखने मे आना है कि आाबकार एवं उपाग 
आदि वी लि के भाप मे परम बडिक्‍नभद है हब एक विश 
मिद् तोति ने हीव ही अचेक अनर्थ उपरियत हाते हूँ लव यह सब 
लविवार के झत पर चिया स्वभावत: ही दानसाव वा य्राप्त होता हैं। 
प्लि के सम्बन्ध से बदियाओं में मूध्मातियकम बहुत 
आला बना ते 7 एज अवेत भ्रख लेख है, बदातनदे बकावार्य एवं 
साकाबाय के मत ये हुस जिपय में परपर मु+-मछ मतभेद भी 
दिखाई देता हैं। लबातवि इसे की आवश्यकता सभी भर्कों ने 
स्वीब।र भी ह>|र्व:बेप्पदों की तो बाग हो नहों । प्रयतति को 
एम है मांदिमा है के यहा प्ाजरध मत भी खण्डल कर देती है, 
बे सिर्याव की का लाधि कर अना सामब्य प्रकट करती है। 
धंमस्त लात सुसज कल, स्वाद अकोफकि एजर्य, कवल्थ 
मगवसु क्रम जद सभा के पंप के लिए सुलम है । वह प्रपत्त 
के अधाबारण माहारूग्य का छोतक हैं । 


जी अन्य उपायों वे) इृध्कर समझ कर सभी प्रकार के उपागों 
के अवजम्बस से मियुरा हाता है बढ़ी आादाव में प्रयति का 
अधिकारी ह। अवबंति जा अन्य उपायों में आप नहों होता 
अंब्र व प्राप्य बस्त की बाहनला है, बढ़ी प्रयोत्ति का अधिकारी होने 
योग्य है। इस से जाने पड़ना है कि अकिचन को छोड़कर अन्य 
कोई प्रपत्ति का अधिकारी नहों हो सकता । इस में बर्ग वे आश्चय- 
गंत भेद, जाति वे लिगयस भेद विद्या, ऐश्वर्य, आने आदि गुणगत 
भेंदों का कुछ भी पियार आवश्यक नहों होता । इवल अकिज्वन 
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भाव एवं उपायान्तर-मिरपेक्षता होने से ही अ्रपन्न हुआ जा 
सकता है | 

प्रति दो प्रकार की है--आंर्त व €॒प्त । आर्तत प्रप्ति में सभी 
अज्धों का साक्षिध्य एक साथ ही होता है। किन्तु हृप्त प्रपत्ति में 
एक्क निर्दिष्ट क्रम लक्षित होता है। ब्ारत्त व हप्त प्रपत्ति का पर- 
स्वर पार्थक्य इस प्रकार का है--इत देह द्वारा धमस्त प्रारव्य भोग 
करके और देहान्तर ग्रहण व करना पड़े, इस विश्वास से जो भग* 
बाल के शरणागत होता है उठे हम प्रपन्न कहते हैं : किन्तु जो 
व्यक्ति संसार-ताप बिल्कुल ही नहीं रह कर सकते, जिते को कण 
भर भी संज्ार में रहता लम्बा प्रतीत होता है. जे दावास्मि की 
ज्वाला में पतित पशु-पक्षी को भाँति छठपटाते है एवं अव्याहति 
पाने के लिए इतस्ततः दौड़ते हैं, ऐसे लोग बिचा किसी विलम्ध के 
सर्वदु:खशमन भगवान की प्राप्नि के लिए जिस तीन उत्कष्डा का 
अनुभव करते हैँ, उसी का नाम आते प्रवत्त है। 

प्रपन्न का युख्य गुण है वातक की भाँति इृड़ निष्ठा। शरण्य का 
मुख्यगुण है प्रपन्ञ की रक्षा करने के लिए सर्वेस्वदान तक का 
सड़ूल्प इत्यादि । 

पौराणिक साहित्य व प्राचीन इतिवृत्त का अनुसच्धोन करने 
पे सभी शओेणियों के जीकें में ही प्रपन्न का इृष्टान्त पाया जाता है। 
देवताओं में ब्रह्म, रद आदि, मनुष्यों में गुधिष्ठिर एवं द्रोपदी आदि 
एवं राम-लक्ष्मण आदि, जीक्ों में ग़जेन्द्र, कालियनाय आदि, राज्नततों 
में विभोषण - प्रपन्ञ के उदाहरण हैं! इख्रपुत्र जयतत वे रामानुज 
आदि सम्परदाय-प्रवत्तंक भक्त--सभी ने प्रपत्ति की महिमा को 
बोषणा की है । 
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पर्यास के वबियाओ दो ऋतियों के किभक्त 7। सन में 
बए धवायनयाए | हैक सत्य पद परी रूद पड 5 ग्रानि| हूँ, जैये 
मदन, बेंटामु, चिलवाशील गातयों आदि | 

प्रपाद् वे शशावाल समसाखियः ॥। हर्मी न| राज ऋषियों 
में न्‍्यायाब्सा कड़ा है। पववूता गा चंगाए 7 5] घ्स कप हट | 
ओऑजप्णलीय भा £ साहियय थे इसे का निशा -लत्प के नाम हे 
भी वर्णन विया गया मे। ्यशसि का वेशिस्य यदी है कि इस का 
एक बार ही जय लगा होता हैं, अत्याहय साबनाओं पो भाँति 
पुन) पुन: अभ्यास मही करता वीजा । छथाप प्रति बोई साधथम्‌ 

है, सतत झमशाम जाजसाम ये भीकधाग मे इसे का पार्यक्षय 
स्वूशश है, मथावि शीविया हाए मे पालि में थी एक पार से तीतों 
योगों का समावेश वमिन है । भगपदासा-वाजन या संगतसकैशूर्य 
मी प्रपत्त का ऋमयोग हैं. स्वरूप ज्ञाब हे मक उतना जो प्रपन्न का 
हानयोग है, युगलस्अध्य के साक्षात्यवर के पश्चात उनके ग्रति 
प्रीतियक्त रहता ही प्रथक्ष का मक्तियोग है। शिप्टाचार के नाम 
से हुसा निविश गोग का ही प्रपक्षकश एप पैकार मर पालते किया 
करते है। परारूष मत भोग द्वारा समाप्त "के बगनास के जरणों 
मं मिल्ासेता मात महाफन के लि। प्रतीक्षा कर्नो की प्रष्स्त का 
शानगोवर एकमान उट श्य है । 

प्रशसि निशष भा आस्मगमर्षण का सामास्तर हे, बह पहले 
ही कहा गया हैं; यह समर्पण फेलप्मर्पण, भारसमर्पश वे स्वष्प- 
समर्थण भेद से तीन प्रकार का हैं। भी साधक गइवर्य वे कैबल्य का 
प्रार्थो है, बह वधाक्रम से स्वर्गादि उच्चन्यदलाननजजन सुख एव 
आत्मदर्शनजनित आनन्द वी आाकाचि गरता है. फिन्‍्सु जो व्यक्ति 


की 
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भगवच्चरणों में प्रयन्ञ है वह इन दोनों प्रकार के आनन्दों में पे 
कुंछ भी नहीं चाहता । वह जानता है कि वहु स्वयं शेष या अज्ध 
है, भगवान्‌ शीषी था बड़ी हैं। श्रद्ध भंग्री के आश्रित है, एवं 
अंग्री की तृप्ति करना ही अंग के जीवन की सार्थक्ता है। इसीलिए 
भगवान्‌ का तृप्तिसाधन ही प्रपन्न जीव का एकमात्र लदय है, 
आत्मतृत्ति नहीं । इसलिए प्रपत्न अपनी सुखाकांज्षा को सर्वत्ती- 
भाव से छोड़ देता है एवं साथ ही साथ कर्वृत्व, ममत्व एव स्वार्थ- 
लिप्सा शी त्याग देता है--यही फलसमर्पण है। भार-धर्मर्षण का 
अर्थ यह है--आत्म रक्षा का दायित्व भु पर नहीं, उसी पर है। वे ही 
साध्य हैं, वे ही साधन हैं। प्रपन्त जानता है कि वह अपनी चे्टा से अपनी 
रक्षा नहीं कर सकता । उस की इच्छा पर उप्त की रक्षा निर्भर 
नहों करती । इस कारण बह आत्मरक्षा का भार भगवच्चरणों 
में ही समप्ित कर देता है- इस का नाम भार-सप्तर्पण है | स्वहूप- 
समर्पण और भी उच्चतर व्यापार है। केवल घहडू।र का ध्याम 
करने से ही स्वस्यसमर्पण नहीं होता । प्रपस्त जब समझ पाता 
है कि भगवानु ही वस्तृतः आत्मा के स्वामी हैं, यद्यपि व्यवहार- 
क्षेत्र में कहा जाता है कि जीव की भी तो सत्ता है, तथापि यह 
सत्य है कि भगवा की सत्ता ही जीव की उत्ता है। उसकी सत्ता 
को छोड़ कर जीव की कोई पृथक सत्ता नहीं है। जिस को अहं 
समझा जाता है, वह बस्तुतः भगवातु ही हैं। अतएवं इस अहू का 
थी त्याग करते का नाम स्वरूप-समर्पण है। 

आत्मा में झ्ञावृत्व, कत्त त्व व भोक्तुत्व थे तीन धर्म हैं, किन्तु 
जीव वर्यों कि परभात्मा का शरीर है, अतः ज्ञान, क्रिया वे भोग 
इन तीमों को शरीरी या परमात्मा के जीवन में ही पिद्ध करता 


का 5 आप 


वूाधप गत, मर | के म 


ये 5 ये कई कक जज अर 

खि, स्व ताज रो उसउ्यंद ध्सरयच शा पपप 

० घुलर | वी गलई झार। के अवतार प्रति के सम्दस्ध में 
किसी किसी रच ले पर पु.फ 5 मे मनभद दिखाए बा |? लोकाबार्य 
! कि भक्तियोग 
हू उअवलियांग »ा आय इवाय रख हा नहीं सगना जा सकता | 
भाक्तयीग अर्थ न ते दासनपावज्ञ / ; दस जोर आकिशन्य 
पुक्त प्परतियोंग कंग्यामाज्यह 4 वे कटले हैक प्रपत्ति योग 
ही नही ४ क जब है बड़ा के कनमल तटी है; भगवान के 
निहुचुक हटा, में विभास क रादि वा उवझये ह#। हे शुलई मत 
| जीत का कुट भा साम्। नेटी. जआाइश्यक भी नहीं होता । ब्यों- 
कि मवेबतु का रवेतर4 हे, बेड जावे या चत्ता का अप नहीं 
श्खेसी, भगवलू-कृतो हों सादि झल मे ने रह तो जीबगत शह्मा का 
पूछा हो बया # 

उह्यलईनण $.त है 4 नामेहाता व्यस्त नहों है। बहु 
गलई-प्रदाय में पधानाचाय बद्ानवदाजक हैं। वे भगवान के 
सहुतुक कटाक्ष मं विश्वास करते है। इस के भस से भगवत्कृपा 
अद्ितुक नहीं हैं; आीब के दार्म का बभय लेकर है| भगवान कृपा 
क्रते है। पिलस कर्मा शव करता निर्मित सात है; यह एक बहाना 
है। यही वदाल दि शपः का ध्याजबाद हैं। जोव कणामात्र भी चेन्ना 
ने करें तो भगवान केबछ कृपा द्वारा उसका उद्घार नहीं कर 
उकसे यह भी जोव का क्णामाय कर्म है यह जीव का उद्धार 
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करने के लिए भगवान्‌ की ओर से एक व्याजमान्र है। इस मत से 
प्रपत्ति उपायस्वरूप है। 


टेडूलई कहते है--भगवान्‌ स्वयं जीव को पकड़ कर उठा लेते 
है। जेसे बिल्ली अपने बच्चे को स्वयं पकड़ कर एक स्थान से दूसरे 
स्थान पर छे जाती है। ये मार्नार-शिश्ु का अनुसरण करते है । 
किन्तु वड़गलई कहते हैं कि जीव भगवान्‌ की पकड़ता है, तब 
भगवान्‌ उसे उठा ले जाते हैं; जीव को पकड़ना भगवान्‌ का कार्य 
नहीं है, उस का उद्धार करता भगवान्‌ का कार्य है। भगवान्‌ को 
पकड़ना जीव का हो कर्तव्य है। जो जीव उन का आश्चम्र छेते है, 
उन को थे फेंक नहीं देते । बच्दर का बच्चा जैसे अपनी माँ को पकड़ 
कर रखता है, एवं उस की माँ बच्चे को पीठ पर रखे हुए एक 
स्थान से दूसरे स्थान पर चली जाती है, यह भी ठीक वैसा ही है। 
बड़गलई-गण वन्दर के बच्चे के तरीके का अनुसरण करते है । 
सक्षिप्त रूप से इसे ही दोनों मार्गों का पार्थक्य-निर्देश समझता 
होगा । । 


प्राचीन भक्ति-सम्प्रदायों में निम्बाक-सम्प्रदाय भी विशेष रूप 
ते उल्लेखनीय है। इस संप्रदाय के भक्तगण भी सच्चिदान न्द-विग्नह् 
श्रीकृष्ण-रपी परपपुरुष के उप|सक हैं। इनके मत में भक्त साधकों 
के लिए जिन पाँच पदार्थों का निरन्तर अनुसस्थान आवश्यक है-- 
उन में उपाल्यहपी भगवत्स्वरूप ही प्रधान है। भगवान्‌ श्रीक्षष्ण 
अप्राकृत-चिदासन्दमय-विग्रहविशिष्ट हैं। पह चिंग्रह ब्ंजधास ने 
अन्यान्य नित्य भुभियों पर भक्तों को दिखाई देता है। विग्रह एक 
होने पर भी घापमेद से उसे के प्रकाशातत भेद दिल्लाई देंते हैं 


खा भा 4 इफरीत 7 ए 
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जँ 


व है, वरिकाो में बड़ी पतन 
पं +220 0 गाल मण वम| 8 'शाजित उ्हा अरड वा इताज) 
आदि शा वा हब र 7) ये सब शाम अत साहित्य वीं उशश्विज्ा 
फिंधीगा' खाद लामोी से कहों जाते ह॥3 परप्पदाओों मे लिदीय 
पदार्थ जीव है, से भगवान का निध्य उवासक कहा जाता है। 
नित्य विज्ञान थे आमन्द हू अधछ हो स्वेशत है । जीप ग्वहुपत: 
अप पर्व नित्य है, ४व के नित्य शान आदि गुण स्वभाव-मिद्ध हैं । 
आवब अगवान का नित्य बज टूर था दास हैं, एवं स्थूस व सुद्षम दोनों 
दो ये किलद्षण ॥१ । पंच बदायों में तवीय वद्ार्थ का साभ है 
कृपा फल । मंदमत्यपति-लाभ है कथा वा फू है । टन परकलि ढे 
का कद 7, इसे लेनाजयों की मात ही में भी मानते # । प्रसश्न 
के लिए भगवान के दाह के सिया अन्य सभी कर्म पर्त्याश्प हूँ । 
दाग्यस का अनेब्म्धनन करते हाए आत्मिन्दस ही प्रवालि का यथार्थ 
स्वरूप है। चहुथ पश् भकसतरिस है | मे कहते है कि शेभणादि 
साधनभक्ति का पुन; बह; लमुशीलन करने धर बढ़ क्राश: हुवय में 
इनिरप घारण करने है । यह रत बश्यावरथा में विभिन्न पद 
के रसों में वर्णन होती है । गढ़ ्वासक के भावनागत वंधिध्य 
वशतनः कानत दास्म आदि भावों के झाकाश भें आकासत ही कर 
विभावादि कारण-कल्णप के प्रभाव से रसनय्य में परिणत होती 
है, बह रस हो भक्तिरस हु। शान्त भक्तिरस के हष्ठान्स बामदेव 
है, दास्य के हृष्ठास्‍्त रक्तक, मचक, उद्धव इत्यादि है, सख्य के 
हस्त श्रीदाम, युदाम, अर्जुन इत्मावि है, वात्पत्य के सस्द- 
यशोमती, वंसुदेश देवी वे लदमुसार भाषयिशिष्ठ भक्तरण हैं। 
माधुय के हष्टास्स राजा, सक्सिणी आदि हैं । 


धुझ्े में जो हिमह किम मे ? 
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पदार्थन्‍पञ्ञषक के अन्तर्गत पञ्चम पदार्थ क्ृष्ण-प्राप्ति का 
विरोधी है। भक्तों ने विरोधी वर्ग की एक तामावली बनाई है, 
उप्र देखने में आता | कि साधुनित्दा आदि दस नाभापराध 
एवं ३९ सेवापराध आदि दोएों को भगवत्याप्ति का प्रतिबन्धक 
भसाना गया है । 

भक्त कहते हैं कि जीव अनादि काल से भगवदविमुख होने 
के कारण ह्थूल व सूक्ष्मदेह रूप में परिणत अनादि माया द्वारा 
आच्छम्न है। सत्संग एवं तल्वन्य भगवत्मपंग से जीव के हुंदय 
में भक्ति का उदय होता है। भक्ति का फन मोक्ष है, यह भक्ति- 
सिद्धान्त का चरस सत्य है। वेष्णबी माया के प्रभाव से जीव 
देहयुक होता है। यह प्राकृतिक देहयुक्त अवस्था ही जीव का 
संसार है। पहले जिस भगवदविमुखता की बात कही गयी, बहू 
अज्ञानाव्मक है। ह 

सद्योम्रक्ति व क्रममृक्ति के भेद से युक्ति दो प्रकार की है। 
जो मदत अ्वणादि भक्ति के प्रभाव से बन्धन से युक्त होते हैं वे 
अविलस्व भगवत्मद प्राप्त करते हैं। यही सद्योप्रुक्ति है। दूसरी 
ओर जो भगवदच्वंताझप निष्काम कर्म हारा ऋमश: स्वर्गादि 
ऊर्ध्व लोकों का सुख भोगते हुए सत्यलोक में स्थिति पति हैं एवं 
मुक्ति का अधिकार प्राप्त करते हैं, ये ऋममृक्‍त हैं। क्‍योंकि ये 
प्रलयकाल में सत्यलोक के अधिष्ठाता ब्रह्मा के साथ सुकित पाते हैं । 
उपनिषद्-पिद्धात्त तो ऐसा ही है, किन्तु भागवत के हितीय 
स्कस्ध में कहा गया है कि जो कर्म द्वारा विशुद्ध होते हैं एवं योग- 
घुउत भक्त हारा जियका लिग्शरीर दस्ध होता है, वे भी 
स्योमुक्तित पाते है अर्थात्‌ जविलस्ब भगवत्खडइप में प्रवेश करते 


ओीडुश॥ गए . ५. ४+ 


5० मय के "65480 न ्ः ५ पक पं | [ ४ का 7 | 
# दिख म् श्शर हा गा इजाया दकणे ऋण पसुआय प्ले डा 
एस जावरफा था ऋेय 7 लि | पम्प भे पवेश हर्ने हैं दे 
र * जे भा 


कमला 5 संवेग ता भर प५हू थेन्‍सराद दण्मगा उनेूउस 
धाधा ने सात साथ । होते है। विश जा बुत अन्य-र आर 
हा फ मंजुआा + फ्ा के की वन £ 9 ख की कु ४ रू म्ह अजूबत- ह 
है 2! 9, ४] हा, थे सके गज ति # प्र | 5) आना 


पहन! £। 
तक्यधानिस्श 5 पवानम् के भेद मे झसन पशप पा भोग 


आपन्द दो प्रवार का हैं । नाकाम माल एकर्यास-द नहीं चाहते। 
सतम। भवित का फश एड माय भगवान ७। सकार भविति का 
फूल भगवध्यद ल शिवसोनिस्स है । 
टकरा छा ॥ आजाोनना के गा मे भाई वे भगवास्व- 
ऋप मी वि किवत शा सा मास उदायिक के गर्दा की आर से की 
गधों | हिलय भजरनत्त की अझृस्य मेा। वे"्जन स्ाजिलजनों मे 
जिलसा विशलप। किया हैं पकना बस्यप को इसी बातो । बड़ 
बज़मान एवं दे जयाल मिस पकवर परक्ष्सी शव मे वाज्गम सहज 
मिदाल के रूप में आाविशत है, इसका विध्ृरग पिलिशासिक 
लोबना का विधय है। बड़ा उसी कोई आाउश्यमाता नहीं है। 
बंफाब सजञरमा क्षराकग ताप सु गी। पतले भी बंगरेश मे पचश्त 
था । किसे रहुह घर्म का का पिक्लाम मजाप्रश के पश्चात हो 
हुआ है। बहाल होंगे समझते हूँ मिन्रकृत सहज मत के आदि- 
गुद स्वकछपदाषोंदर हैं। उसने रूृपगोस्वामी ने महज, साधना का 
रहस्य कछ-पुछ रीखा था। रूपगोस्थामी के शिव्य रथुनाधदास 
मोस्वा्मा एवं स्घुनाश् के शिष्य कृशादास वबिराज थे जो सिद्ध 
भुकुन्ददेश के मुद थे !' इने सिद्ध मुकुनददेध को ही एव प्रकार प्म 
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प्रचलित सहज सम्प्रदाय का प्रवर्त्क क्रह! जा सकता है। कहा 
जाता है कि इन्हीं के चार छ्िष्य सहज धर्म की चार शाखाओं 
के प्रवर्सक हैं। इस घारों के नाम हैं-( १) नृत्तिहानस्द ( २) 
राधारमण ( ६ ) गोकुलबाउल एवं (४) मधुरानाथ। सिद्ध 
मुकुन्ददेव राजकुमार थे ऐसी. प्रसिद्धि है! पेराग्य-बल से उन्होंने 
वृःप्णदास का आश्रय लिया था । ऋविराज गोस्वामी ने अपता 
चैतन्यच रतासूत प्रन्थ इनके द्वारा ही लिएवाया था। व बोलते 
जाते थे एवं ये लिखते थे ऐपी प्रप्तिद्धि है। घिद्ध मुकुन्ददेव के 
शिष्य थे मुकुन्दराबदात जो. भूंगरत्तावकी', आशपरस्वती- 
कारिका' आदि ग्रन्थ लिखने से असिद्ध हुए । मुकुन्ददेव के अन्य 
शिष्य सुन्दरानन्द भी सम्प्रदाय के इतिह्वात में प्रसिद्ध स्थान रखते 
है। इतके अनेक्त ग्रन्थ हैं, जिनका सम्दात शिक्षित सम्ताज ने 
अभी बहीं पाया है । 

इनके मत में परमसार्थ तत्त्व का नाम राहुज अथवों सहज 
मनुष्य है! स्वतःसिद्ध मनुष्य या नित्य मनुष्य के नाम से भी इस 
पत्म वस्तु का निर्देश किया जाता है! वहला न होगा-यह 
परम वस्तु ज्योति: मात्र नहीं है। यह अप्राकृत बराकार है। 
यह अद्वेत परम तत्व नित्य-युगल-स्वछूप में विराजभान है भर्थात्‌ 
ये ( लित्य ) कृष्ण व राधा यह दो युगलभाव ग्रहण करके अब- 
स्थित हैं। बाह्य दृष्टि से प्रतीत होता है कि कृष्ण पुरुष हैँ, एवं 
राधा प्रकृति हैं, किन्तु भीतर से देखने परज्ञात्त होता है कि 
यद्यपि लीला रस का आस्वादन करने के लिए बाह्मतः दो देह 
ग्रहण किए गए है, तथापि वास्तव में दोनों नित्य मिलित हैं, यहां 
तक कि एक ही आत्मा के स्वरूप हूं। अर्थात्‌ दो तनु एज एक 


पक फिम जिऋ + 


पुन सो ह:3 “हा: ञ्‌ न्शपू कृत का 
फ 
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धारा है। काश 4 राजिका मित्या किलोर व विशोंरो के छप 
मे मिभ्य बाग मे रतामलिहागत पर विशाजमान हू । मद निरय-आाग 
लिए वस्देखियें गा जडुायर, साजपर, संदानसदेग्राम आदिताओं 
मृ गेहूँ जया हसय पे दाशल जीदा है। बे कुषा वा मर्4कहप हू, हे 
ब्दए हूं एवं शध्रा मदन॑रबदय हु । दाने में भच्छेश सम्बन्ध है। 
क्योकि एक के ने 7हते हुसरा महों रह सता । यह सितय वृस्दा- 
बन विर्णा नदी के बार अवस्थित है। विरजा सर्य बने भासतो 
क्या यमुना का ही दूसरा ताम है । 

महा डिया सोम बैंची मक्ति ही साधना नहीं करते; वे सगानुग 
मार्म का सर्सर्थन छझरते हू । उस का सिद्धान्त यह हैं कि राममग्री 
भक्ति के बिना अर्थात्‌ जिस भकित में बाढ़ तृष्णा एवं आवेशभाव 
विद्यमान है, ब्रेंस सवितमार्स में भजन ने कर पाने से द्जभाव झा 
उदय नहीं होता एवं राधा-कृण गये इवहप या परम वस्तु की .. 
उपलब्धि मी नहीं होती । 


पहुे ही कहा गया है कि परमवस्सु ज्योति नहीं 6, देवता 
नहीं है. ईश्वर नहीं है. अडिक मनुष्य है। इस सम्यस्ध में वे कहते 
हैं कि ब्रह्मनस्व था ईंदबरसतल्व के पर्शम होते प८ भी इस की 
धारणा की जा सकतो है, किस मकु्य का तत्व समझना अत्यन्त 
कठिन है। दसी कारण उन लोगों का कहना है कि ससुप्य का तत्व 
अत्यन्त जन्‍पुत है; उसे कौन कह सकता हैं आर फोन जाने सकता 
970 एक हष्ठि से देखें तो योनि-सम्भव, अयोसि-सम्भव एवं 
स्वतःपिद्ध इस तीस प्रकार के मनुष्यों का संस्ध्ान मिलता हू। इसे 
ये से त्वतःसिद्ध मशुष्य मिध्यवृन्दावत में विराजमान हूँ। अयोगि 


अजलरमीर 
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सम्भव मनुष्य गोलोक में वास करते हूँ, एवं योनिधम्भव मनुष्य 
सवेत्र वतमान हूं । बहू वर्तमान मनुष्य ही सहज मनुृष्य' है, जिसमें 
एृढ़ रूप का अर्थात्‌ अवर्तभान रूप की स्थिति है। वर्तमान मनुष्य 
ही भावना का विषयीभत है। 
“जेरूप नेत्र देखे सेरूप हृदये थाके, 
वतसान हृदय रथ दुइ जे त्ोश किया हथ ॥ 


(अर्थात्‌ जिस रूप को मेत्रीं से देखा जाता है, वही रूप हुदय 
में रहता है। दोनों रूप वर्तमान हृदय में रहते हैं, इसलिए बोझ 
किस प्रकार हो सकता है ?) 


चण्डीदास ने अपनी पदावली में मनुष्य का अम्य प्रकार से 
तीन भागों में विभाजन किया है। उन के भत से सहज मनुष्य, 
अयोनिज मनुष्य एवं सामान्य भनुष्य--ऐसा मनुष्यों का विभाग 
है। सहज मनुष्य गोलोक के भी ऊपर दिव्य वृन्दावन में अवस्थित 
हैं। अवोनित्र मनुष्य गोलोक में अवस्थित हैँ । ये सर्वदा नित्य 
स्थान में रहते है। इन्हीं का प्रकाश वैकुष्ठ के अधिष्ल्‍ाता लीलाभय 
नारायण है । सामान्‍य सनुष्य संस्कार भात्र हू। इन का धाम॑ 
क्ीरोद-सागर में है! मे ब्रह्माण्ड में जीवन व मरण में बातायात 
कर रहे है! वास्तव में सहज मनुष्य कहीं भी नहीं है। वह 
ग्रथोनिज भी नहीं है एवं सामान्य भी नहीं है। कहा गया है कि 
उस का स्थान नित्य वृन्दावन है। किन्तु दिव्य वृन्दावन कहाँ पर 
है? बह सूष्ठि के अन्तर्गत नहीं है। इस की सृष्टि होती है राग से 
या रागानुग भजन से । शव अर्थात्‌ मृत शरीर जैसा न हो पाने 
पर प्रभवायु नहीं छगता एवं सहुज मनुष्य का आाविर्भाव भो नहीं 


या 
$ सी वन ह ही हर कं न्प्जया हर 
्ै कि 4 आऋऔन्ण्ए बा जेल बी री जबष्पाज कफ ऋ बऔ 
छल] ३० ५7 7 भरले करन (पुदा 
[| बे 


:47 / /“ह# डिश्ाता ही 


गफ़ क कर्क प्र आता यान. की जर न्‍ नल जा जज हि आन हे 

रा | ! हि हाय 7 र्जै +$ 2 ज। 7) लत तस्तु 
न ध् पपा $ ट $ फ च्ड् कद । > ! 
सका >वा ३ व 4 वे उसे न» प ने पे किसी भी 
श्यानाह हध] 5 _ः 529 का + हु सु कल हि ५ हे 
08 आह 


मेररर व दतक सा | हाबये लर एस रअु+, ग्मप्तरो- 
00 आ० 7 7 2 आकर? वाभाई 
पिदमसस ॥. सदन न नार्थ सरोवर 

; | फिलागद 7 अलयमरोबर 
मद पा सलाम 7, आहार 5 खुल नम जिस मेगेदर 
में अवार मत की । | बत खास दाम पर 2 । मिल मनुष्य या 
शुरह्य 74 बंसल कार हम पं 5 हगय नर सं बाण 
जी बेर वि ते सी है शिर लत ॥ कवच 44« 5; 6 गेट तरंग रेवा 
में आयी /। दवपसाश मे जा मत ॥ है पक लिन सम्य कहते 
! | पार ५ विक्रम नहों 
है। पेड गयान बह 5? अवग्थिप ह। रईश सतनों के परे 
स्थित है 
गए ये णज को भाति जे जद लौंग मे पते. जि बहा 
गवान्‌ का वह वर परम मा से सा जया नर्मय या ज्शेति 
स्वत है। थे | आाहया #। हहह ठत इसरो साथ मिरजन है। 
सूद मै योगी वे बिद्धाएम उसे ह्योधितकछप ब्रह्म में 

ही चिल्ल का ' शिध्ान परत हैं। हिनत वड़ एर्च ब्रह्मा नहीं है। 
समान बाकूण का पूत बेटा ह2ै। मे हे भले गठ अध्ुज कप 
हूँ। ने सभी के अगोचर स्ववन्ज ि याननद बग्मर एयं नस्‍्यवुद्धा 


श 
ब॑ 


है। गे हपायूय ताधवची डाले ।दः 


क्मगांंकिण 


थ्ु अप 


न्न्ध्थः 


विक्की मी नज 


३८१ : श्रीकृष्ण-प्रखडू 
वन अथवा द्रजपुर में नित्य बिहार करते हैं; हे किशोस्वयरुक हैं। 
चराचर की सृष्मि ज्योतिर्जद्म से होती है-- पूर्णब्रह्म ते नहीं | ज्योति- 
हा पर्णबह्य की ही अंगच्छरा है, यह पहले ही कहा गया है! 

सहजिया लोग कहते हैं कि वैष्णव साधवा दो प्रकार की है। 
उनमें से एक घाथधना वैदिक संम्प्रदाय के अनुदत है, यही प्राम्प्र 
दायिक साधना है। हिंतीय शाधन-अगाली तान्त्रिक साधना के 
अन्तर्गत है। उन वैश्णवों को साम्यदायिक वैष्णवों से पृथक्‌ कर 
के सामान्य ताए दिया जाता है। रसताव की साधना बेंद में 
स्पष्ठछ्प से निशििए्ठ नहीं है, किन्तु तत्त्र में है। इस रससाधना 
का ही नामान्तर सहज साथना है। यह अत्यस्त शुह्य विषय है! 
यह साधारण लोगों के छिए उपयोगी नहीं । क्योंकि पहजियों 
द्वारा समथित रससाधना में इन्द्रिय-जय पूरो तरह सिद्ध न होने 
तक अधिकार नहों मिलता । यह साधना रामानुज, निम्बार्क आदि 
ताम्गदायिक वैष्णबों में प्रचलित नहीं है, है भी तो गुप्त रूप से है । 

रस-साधना या सहजपसाघना में प्रवृत्त होना हो तो प्रकृति 
का साहाथ्य आवश्यक है। किसी भी प्रकार की प्रकृति भें रस- 
साधना नहीं होती । असामान्य समा प्रकृति आवश्यक होती है । 
जो जितेरिद्रय नहीं हैं. एवं रससाधना के उपयोगी आधार प्राप्त 
करने में समर्थ नहीं हुए हैं. एवं जो झ्षास्त्रोक्त ऋक्षपानुधार प्रकृति 
का साहाय्य हीं पा सके हैं, उनके लिए रससाधना में परवृत्त होना 
पर्दथा अनुचित है। | उज्जल नीलमणि' में प्रदर्शित श्रेणीविभाग 
मान कर ये लोग भी कहते हैं कि नायित रति समर्था, समझ्सा ", 
साधारणी भेद से तीन प्रकार की है। कुब्जा आदि की साधारण 
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दंत में झड़ भद्शेन-सन्य निज-सुायक्ति ही उद्यान £ । इक्मिणी 
आाद का तमकसा रति मे धर्म का आधानय रहने पर मो अपना 
सुख वतनमान # । किलु राधा उभूल गोसों-जन मी सपर्था सते में 
कैंबल धाऊएा का सुख हा लक है, अबवा सुर नरीं । सभर्चा रति 
में ही अब में स्थिति होती हैं, नित्य बस्दावतन में थास होता है। 
संसाधनां के लिए महा संवंया अनुकूल है। साधारण तान्िक 
साधना में हूँव॑ पुत्र दस मे कर पूल से वीरभाव का उदय 
हवा हाला, रा-साधमर में भी 5;के उसी प्रकार बद्चनर्य में पनिष्ा 
नें हीने पर भाव राज्य में सश्नरण का अधिकार नहों होता । साम्प- 
दाधिक बैलाकँों ते रससाधना की चर्चा ते करके अच्छा हो किया 
है। क्योंकि यह साधना व्यापक झप से प्रयारित होंगे का विषय 
नहीं है। इसके साधक वे उपदेधा बहत है दाईभ है । 
स्फसाधता में परच आशय वे सीन अबस्या हैं। प्रथम 
अवस्या प्रवर्शफ #। यह दास की अवस्था है। एस झयस्या में 
माम घ मन्त्र, मे दो जाश्म है । द्वितीय अवस्या साथर वे मझरी 
की अवाधा हैं। इस अवस्या का आशब भाव है। तृतीय अवकाथा 
घिद्ध था सब्वी को है। इसके दो आश्रय हैं. एक पेन, दसरा 
रस । हन्दिय-संयम, शीच, तीर्थ में वात आदि प्रवर्सफ अवस्था थे 
लक्षण हैं। »ोग्ुस्चरणी का ग्राक्ष्य करके इस अबस्धा में सन्त्र- 
प्राप्ति के लिए व्याकुलमाव से प्रतीक्षा करनी होती है। मन्त-प्राप्ति 
के पहले तक नाम का अवलम्तबन करके नाम वे नार्म! वी अभिन्न 
समझते हुए अपराधनान्य होकर वसाम-्ग्रहुण होता है। इसके 
पश्चात कशुपनाश, देहेशुद्धि ब सास्थिक विकार का उदय होता 
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है। गुरु या ईश्वर के प्रसन्न होने पर मन्त्र-प्राप्ति होती है। नाम में 
रुचि न होने पर मन्त्-्लाभ चहीं होता । मन्त्रसिद्ध न होने तक 
प्रवर्शधक अवस्था ही चलती रहती है। यही दासभाव है। मन्त्र 
सिद्धि के पश्चात्‌ साधक्भाव आरम्भ होता है। साधक के लिए 
भाव ही आश्रय है! इसका आश्रय-भ्रहण करते के पहले वैराग्य 
का अवलम्बन करके कामजय करना आवश्यक है। जब तक 
वैराग्य रहे तब तक प्रकृति-दर्शन या प्रकृति का संग सर्व॑था 
निषिद्ध है। साधक अवस्था में प्रकृति या तारी आवश्यक होती 
है । क्योंकि प्रकृति के बिना पुरुष अकेले साधन नहीं कर सकता । 
किन्तु उससे पहुले काम को चशीभूत कर छेना वितान्त आवश्यक 
है । प्रवर्सक् हुए बिना साधक होने की चेष्टा करने से सिद्धि-लाभ 
असम्भव है एवं पतन अवश्यम्भावी है। 'रति को स्थिर करना, 
अविचलित व अकम्प रखना, यही साधना का उद्दृश्य है। यह 
प्रकृति की सहकारिता से कुलाचार द्वारा सम्पन्न होता है। 
किस्तू जब तक कामदमन नहीं होता, तब तक प्रकृति-संग तो दूर 
की बातहै, प्रकृति का दर्शन व प्रकृति-खिन्ता भी अवश्यस्भावी 
तरक का द्वार है। मन्त्रसिद्धि होने के साथ-साथ माया व अम को 
निवृत्ति होती है, इसके पश्चात्‌ साधना द्वारा रति स्थायी होती 
है। इसके पश्चात्‌ सिद्धदेह की प्राप्ति होती है। रति बिल्दु का 
ही नामास्तर है। सुतरां समझना होगा कि बिन्दु को अदल न 
रख पाने से सहज साधना में सिद्धि-लाभ नहीं हो सकता । 
रस-साधेता का मुख्य उद्देश्य रसिक होना है। यह रसिकत. 
कितनी ऊँची अवस्था है. इसे साधारण छोग नहीं समझ सकते ' 
यह अवस्था जीवभाव व ईरवरभाव दोनों के अतीठ है। बिन्‍्ट 
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नहों आता । ठीक उसी प्रकार चतुर्दल से बिन्दु का श्वरण होने 
पर वह किसी भी प्रकार सहस्ार में नहीं जा सकता । सिद्ध के 
आश्रय प्रभ॒ व रस भर्षात्‌ श्रीराधा के चरणयुगल हैं। सहुज-मत 
में सिद्ध का राम अनुराग है, एवं निवृत्त होने पर बहु प्रस- 
राग है | 

पश्चिती, चित्रिणी, शक्छिती व हस्तिती इन चार प्रकार की 
सायिकाओं में से रफ़्याधना के लिए पच्षिनी नायिका श्रन्न है । 
पश्चिवी का ध्प्टान्त शीराबा हैं? चित्रिणी, शव्मिणी, शद्धिनी, 
का इंग्रास्स चख्रावली बादि एवं हश्तिनी का इृष्ठात्स कुब्जा है| 
नाधिकाओं के अनुछप ताथकों के भी भेद हैं। किन्तु उसका उल्लेख 
महाँ आवश्यक नहीं प्रतीत होता । केवल इतना ही कहना यथेश्न 
होगा कि साथक व माशिका का समान-गण होगा आवश्यक है। 
क्योंकि समान-गण में सिलन न होने से प्रेस जागरित नहीं होता । 
भिन्न-गण होने मे व्यभिचार होता है एवं नाना प्रकार के दुःख 
का उदय होता है | टीक-ठीक गुण-सम्पन्न नायिका दुर्लभ होने से 
ही रागमार्म की साधथदा साधारण के लिए विंहित नहीं है। 
घिद्धिलाभ विधभिमार्ग में ही होता है, जो तन्त्रमत में पशुभाव के 
अन्तर्गत हैं। वर्तमान बुग में वीरभाव व देवभाव अद्यत्त 
दुलूभ है ! 


रागसाधना में नायिका का विचार अपरिहार्य है। सान्न- 
रणी मायिका के साथ साधना नहीं चलती। क्योंकि साधारणी 
व्यभिचारिणी है। उसके लिए मलल्‍लाह बनकर उद्घार करता 
सम्भव नहीं है। उसका संस्पर्श तक रति का साशक है। क्योंकि 
रु 


ज्क 


आअहय-वल ५ ५ ०८ 


5 दिदातएणए या हच्श हुए ४ । शत करा ॥ भागे के 88: ६ नहों 
डीवा। "सहारण सप मात समलों शत | साम-माधना की 
आर 


! ४ ६ हा मे 7! पत्र तक 
शा सिम : | [/.74 है # 5 बह साथ, सग्ाप्जना थे साचा- 


जब 


तजया आम नठसे सै आनन्‍गोग में; बिना जैसे दध 
दवानभा तटी। बिच ही सापनतूज टरफ्ल हा धाम के संगर्ग के बिना 
विद आवजद्ित नहीं होता «कि के आवर्सन $ बिना रखे की 
बअमभिष्यक्ति आकाहल रस मनशाय 2। सह ३-मताव्याग्रयों ने भाणड 


हे शश् 4 ४५ बढ ,५ 0 ४8६६४ 44 हा नि । ्ा या | 


उनके मद स ऋण बह ऋरम्प भागा के जाने थे ब्रह्माण्ठ का 
पहड जाना फाजा! है | लाश अचैना एल मो; आद्ाशश का विद्येष 


प्रतिभादन व फसल गा वाल उझय या थे वि भाएट के स्वरूप 
हत विचार कास्व-- ही सफण मं] सात /[ ४] लेता आदत टोगा ] 
हम. निध्ययसदश्ल केवल लश जानने का लिए. फिए ऋअ्ठ 
नहीं वाया होगा । कण की महिमा एम रावा-प्रम का परस्म 
उत्कर्ष भाण्डज्ञान से स्वयं 7 उपछझई । शोा हैं । 


एव विश्वेत मध्य परी बात वकुसा यर्छ जावदक जाने पड़ता 
है । बह बात यह है। साचड़ अवस्था में अनना प्रकुतिसाव क्रमशः 
अमिव्यक्त होता हैं। प्रकृलिधाव की उपलब्धि होने पर ही प्रस- 
लाभ सम्भव होता है| साधक छबरवा में स्वर्श को प्रकृति सम- 
कझ्षता होता हैं। कि सिद्धायस्वा में परकरतिलाव में अपना खपा- 
ग्त॒र सम्पन् हो जाता है। अपने में पकतिभाव का उदय ने होते 
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पर रागरति का आविर्भाव नहीं हो सकता एवं प्रेम-साथता भी 
नहीं चल सकती। प्रवर्सक अवस्था में गुर व शासखवाक्य का 
अनुसरण करते हुए कर्मानुप्नान का विधान था। किल्तु साधक 
अवस्था में किसी विधान की आवश्यकता नहीं । 'अमृतरत्नावछी' 
में लिखा है- 

“प्ाधि उत्त्यदेदे हुई शस्राक्षक प्रकृति | 

स्वभाव-प्रकृत्ति हछे तबे. रागरति 

गुक्भद्धि. पुणंष हथ देद्दान्तर हलछे। 

रसाश्षय प्रेसाक्षण साधथर करिलेता” 

( अर्थात्‌-साथक प्रकृति होकर तत्त्वदेहट में साधन करके 
जब स्वभाव-प्रक्ृति को प्राप्त हो जाता है, तब रागरति होती है । 
देह्ान्तर होने पर प्रकृति ही पुरुष हो जाती है। 'रसाश्रय” और 
प्रभाक्षण का साथन करते पर ही यह होता है।) 


इफ्से जान पड़ता है कि पहले प्रकृतिभाव में साधन करना 
होता है, उसके पश्चात्‌ सिद्धावस्था में रसखाश्षय व प्रेमाश्य साधन 
करते पुर परुषभाव की अभिव्यक्ति होती-है | 

पहले चार सरोवरों की बात कही गयी है । उनमें से अक्षय- 
सरोवर भस्तक में अवस्थित है, जिसके मध्य में सहलदल कमल 
गोभायमात है। उदर में मानसरोबर है। मानसरोवर के ऊपर ही 
क्षीरोद-सरोवर है । मानसरोबर से कमत ऊर्ध्वछुख होकर सहस्लदल 
की और उठता है। उसके भीतर मूलवस्तु सर्वदा निहित रहती 
है। अक्षय-सरोवर का रसाल जल इसमें से बहुकर मानसरोवर 
में उपस्थित होता है । पद्म के मृणाल का आश्रय लेकर ऊर्व्व-गति 





8. 


चष ण 


हें 


ककया प्र | छ् » है; 2 का, 


 अक 488 है | है ड् । पं टपहं भः सगीफ काजवथा.. खाक लाएक न्फिटम 8224 प्र व; फ्ल पे 
शित जाता ही । विन्तू ही येद मरोबर में ।सवमाला कमल शवदल्ष 
है । उसमे इसे परत! की रगकाणए जात होता ४ । 


आओ 


सर्वेदे मी पशु 
धर 77 न हेँ। एप सार 7 इसथ सउदश पे #व्लु लिखता हे | 
गढ़ प्ठ की पराहाशर खडपु है पच्नन अशितारी के अनिरिक्त 
कोई पुंगव:; सरपान महा बा । सही गकझात्र कारण बहू 
है वि: साधारण मा अक्षायारग कोई थी अराकि सत नतत्व को 


] 


ह] कंमनोक. कान न्ज् हाय 
ड़ लड़ सडक दंत ॥ 
् रद हर हे ड रु षए भ््ह श् बा < + जा डा न 
डे हज ५ ४ ] 7 | कह रण रघः ्ं ध हे ध्। कक ञ् 
/! हा 4 ० 5 १५, का 
4 रा दस बध्ण ए ली] 8७५ - पर 
जे हू १4%  अम लि (हू डृ हो हे कं ॥ कर. पृ 
भ॑ मी:  । ४्ः मे ५ ् जज 
है हम अरॉयी (5? गुट इब्थे का कह, 
नि हि 
हमने हनन ** के कर, हा पल हे 3 ॥  ॥ार्ज #े 


[ अवधि >ञजावे का अच्म यहओ में #ीज 2, अमाश भी 
सहन में होता हैं। जज आतन मे +ी खाया-ँवा ऑस महज में 
ही भाजित जोधा 9! सोच दर सखी कि उाच २ हे में ही खाता 
है। खीजकर कोई महव व कबाव वी पाला । | 

भक्ति के पास्शासनज हल संदता तो निरियनील। में 
प्रसह में आानर्वा हक छत में भक्त ॥ भगररंबरय के सश्जश्ध में 
विभिक्ष बेध्णव वम्यदायों हे में हाएनाया मत संक्षेत्र में भगत कृए | 
हते सब्र मनों की संमालोचगा सनादश्यक होम से अब पते मुश्य 
विवय देव अनुधरण करने की चेहा की जा रंडी हैं। पहले 
अमेफ बार उल्हेख हुजा है कि भावरकि के अत हप में परि- 
जत ने होगे गा भगवस्थाक्षागर कया अध्विकार नहों उत्पन्न 
होता | यह सत्य है कि भाव तिल ते एवं उसकी प४रिपववावस्थां 


».  िर््फ 
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स्वरूप प्रम भी. नित्य है। भक्ति जब तक साधन कोटि में रहती 
है, तब तक वह अनित्य ही मानी जाती है। यह साधन विधि- 
मार्ग का हो था रागमार्ग का हो, इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता । 
इस प्रकार याध्षन-भक्ति-सम्पत्त भक्त कभी भी नित्यधाम में 
बक्तरूप से प्रवेश का अधिकार नहीं पा सकृता। नित्यधाम में 
साधक व सिद्ध दोनों प्रकार के भक्तों के लिए ही ध्थाद निर्दिष्ठ 
है। कित्तु ये श्ाथक भक्त पूर्ववरणित साथन भक्ति का अनुशोरूत 
करने घाले एाधक भक्तों से भिन्न हैं। दर्मोकि कर्तृत्वाभिमान- 
विशिए जीव के साधन एवं अभिमानशुन्य सुक्तपुरुष का साधने 
एक प्रकार का हूं! ही नहीं सकता । शुक्तपुर॒ष से अतिरिक्त कोई 
म्ित्यथाम में प्रवेश ही नहीं कर सकता, यह केहना ते होगा ! 
अभिमान का त्याग में होने तक जो भक्ति-साथना की जाती है 
वह कृत्रिय पाथना है। वह अनित्य जगंतु में हो सम्भव है । 
बयोंकि उसके मूल में सिथ्याज्ञान का ही खेल वर्तमान है। किन्तु 
भावभक्ति को साधता ग्रकृत्रिम साधना है--उसमें अभिमान का 
स्पर्ण नहीं रहता । चह जिस अवस्था में अनुप्ठित होती है, उस 
अवस्था में जीव अभिमानहीन द्रष्टा पुरुष-छुप में अवस्थित रहता 
है, एवं स्वभाव के खेल के रूप में भावशभाक्त का क्रमविकास 
चलता रहता है। इस अवस्था में वास्तविक प्भिमान मे रहने पर 
भी भक्ति के आस्वादव के लिए एक आरोपित अभिमान रह भी 
सकता है। उससे भाव की अकृत्रिमता की अति नहीं होती । 
दस प्रकार भव के साधक नित्यधाम के बहिरज़ु प्रदेश में 
विराजते हैं। ये एमी साधक हैं- सभी अपले-अपने भात्र के 
अनुसार साधत-पथ में अग्रसर. हो रहे हैं। इनमें उत्कर्ष-अपकर् 


जी >>] 


टी (रकम कक, परत “जय 
है 52225 आऔ 7४ गा 
कि ढक कक #व 5 


जे अल, ००८ 


पाकाणश >ल .... ४ 


हब ये खपुल हैं. करी बात सापक सितने ही 
परत बदर ने ही, वो मे पमितपदताऊय नहों हैं। क्योकि प्रेण 


सिद्ाप दा की आतण |; आापशा लत क्रमश: पमर्माक्क में परिणत 


प्र 


जरा 


हुमा; ही पढे मे से घचक्त बा।र के पाल गो 7र निल्याण के 
अस्त ए प्रदेश गम जय अच्ञपर मे प्रविक इन के अधिकारों 
दीते है। थी वजिमगर व में मायुर भकरुव से ध्यान पाये हुए हैं 
जनक) हे भी विक्ादेंए | । पहड़दा गेंह सावटए मा माधरा-देश छाप 
में हब प्ितीय देश धमदेा या मिल्लदेद रूप में परिगणिन होता है 


मगजदा से असम पंदाश हेपग के | हे क्रागनल झूय से 
अपना परिवित सब पन्सा 4 जिया 24 अर्थ दतगर जैसे एक 
हीमेकग भी अनशा प्रदाता र का है, उसी प्रकार गोडों ह-वाम भी एक 
फ़ीकर भी चमेत कमतर था है। अगवएवाम के बहिर्सीइल वे 
अनलवधादल गे प्रवाच पापेव य.प हे कि भा मे | बहिधएटल में 
अवबडियय हैं, वे + भी मगवावू मात साक्षातार नहीं पा सकल, बरयी कि 
अहमद ये | वादा के विना मगववुन्यझ्लालधर नी हीता। 
अवश्य ही, अधिकार के अत मा २ कर्मीजिकसी की मार्यवह।: दर्शन 
का जाभाय फूल जाया ई>यड़ सत्य है, वीक बेड आवाव्न न 
परम होने पर भाव से प्रस में उपबीन होता कटिय है । निच्तु दर्शत 
ने पाने पृथु भी थे सभी अपने-जव थाश के अनुझत कोई ने कोई 
ध्वनि छुम पाते है। इस ध्वनि को आश्रव बना कर ही दर्शन- 
आधास की सहायता में वे प्रमनाभ मे प्ष्पर्ष होते हैं, एवं 
अन्य में अविर होकर प्रसिक कप से भपवददर्शन का 
अधिकार पाते हैं। यह शब्द शब्दब्रह्म रूपी क्षनद है. दतमे सन्देह 


>>. 3... प्रन्‍ञअफल्ली. ऑ2नक + आती और... आन ्न्यान्कारा 
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नहीं। इस शब्दबह् को आश्रम बनाकर ही परबद्ा रूपी भगवात 
का साक्षात्कार सम्पन्न होता है। श्रीवृन्दावस में यह शब्द सुधघुर 
वेशीध्वनि के रूप में सुना जाता है। अन्याग्य भगवदथामों में 
घासानुझूुप पृथक-पृथक्‌ शब्द हैं, यहू जानना चाहिए । 


सुतरां श्रीवृन्दावन में शाव व भक्ति के अधिकारी जो 
बहिरज् भक्त वास करते हैं, वे सभो वंशीध्यनि सुन पाते हैं। 
साधनभक्ति मे भावभक्तिनिष्पन्न होती है, यहू बात पहले 
ही कही गयी है । किन्तु यह भक्ति की उत्पत्ति नहीं है, अभि- 
व्यक्ति मात्र है। क्योंकि भावभक्ति नित्य वस्तु होने से उत्पन्न भहीं 
हो सकती । साधरा द्वारा लित्यसिद्ध भक्ति का आवरण अपसा रित 
होने पर भगवाव की छुपा से भाव का उदय होता है। बस्तुतः 
साधना में ऐसी कोई सामरथ्य है या नहीं, जिसके प्रभाव से भाव 
का आवरण अपसारित हो सकता हो-- यह सन्देह का विषय है। 
कोई-कोई इसे स्थीक्रार करते भी हैं पर सभी इसे युक्तिवृक्त नहीं 
समझते ( हाँ, यह सत्य है कि साधन करते-करते अहडूतर-प्रत्थि 
शिधिल् हो जाती है; अपनी इर्वलूता एवं असामर्थ्य का क्रमशः 
अनुभव होता है। तब देन्य का उदय होने पर भगवत्कपा क्रिया- 
घोल हो कर भाव का आवरण हटा कर भाव को विकत्तित कर 
देती है| किस्तु किसी-किसी स्थल में साधना की अपेक्षा व करके 
भी साक्षात्‌ रुप से ही भगवत्‌-कृपा भाव का विकास कर देती 
है । इन स्थानों में वर्तसान साधना व रहने पर भी कहीं-कहीं 
पूर्वजन्धाजित साधनन्टम्पत्ति रहे सकती है । किन्तु कहीं-कहाँ 
पूर्वकालीन साधना का जेभाव होने पर भी स्वालन्व्यमयी सर्वस्तर्षा 


सावाण-पम हू , ६५४ 


अमेगाया रद, माय मे ताप पराश्न 


8 
रत 
| ऋप्मॉषय 
च््न्ु 
रख 
| । 
हा 


अटलूज कृण. 
हक मिदशत 7 पाए हुआ पकाने सावशरड हे पशनाक्त का 
विध्ाय जादना वाह; घाव साउकाश मोती एम हा पेन का 
पर "पु है 2 जुडी आरा हे कक यु प्‌ छि ४६६ अं £ 47] १३। 
भी वीक पस का उदय होता हैं ये भी अब्य है। 
जग मी हो, शोलामय भववावू वेद डछोव यावा हो तो 
बार # ससमाक्त वा वि आदइवक, 2, 4.7; स्व्ीव भाव 
ये! अभियविल ये. माल से मे सा मनिरभेश समयनयगणा के 
पतरमंबशनस; शी, रब हा बच है | 


श #ं 


(वाधनालिक वे शरार्त साववडत धागे # परत गए भक्तों 


तय 


छछ ता रा  । 
कु 


कतई इॉपय अजपूाद। बाज, माप दन ऋांद ई ') 

सी प्रकार जाहतादल के विवधमुत होठे बह शक भी 
स्गास्वाइन बय-न उस गंदी है। शंब अजाएगम्यां ने मौका 
वी भाठ होगे मे ही ग्रषण किया है । यह रसाकम्या पके अमियक्त 
ही सकती है, हम थे ना आसते धीजब आावहास्क्ों ने, 
विवेधत: हे माट्रीय ख्थ्वान्ल के अनुयायी ६, मात मे रहों में 
समता पंत |; दी जा वतह वा मा जताई वाया शिवादजन 
एके कान कर्शपुर, वदेव विश्ाश्षत आदि विज्ञान भी माफ की 
रस हप से गणना बरते हैं । इसके अतिरिक्त नियवेक्ष सात्मेचकों 
में से 'भक्तिस्सायतकार' मशुसदत सरझ्भनी ने भी भक्ति की 
रसात्मकता निस्मकोच स्वीकार की के ! ह 

विभाव आदि कारण मामस्री द्वारा स्वादीमाव के अभिव्यक्त 
होने पर ४ सहुवयों के आस्वादत-योडग होते पर भक्ति रस सम 
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में परिणत होती है। स्वयंभगवान्‌ श्रीकृष्ण-विषभिणी रति ही 
भक्ति रस का स्थायीभाव है। भक्तिरस मुख्य व गौण सेद से बारह 
प्रकार का एवं गोण भक्तिरस सात प्रकार का हैं। विशेष विवरण 
अनावश्यक है। विभाव, अनुभाव व व्यभिचारी भाव ये ही 
भाव को रस में परिणत करते हैं| विभाव झालम्बन एवं उद्दीपन 
भेद से दो प्रकार का हैं| आलम्बब भो आश्वथ व विषय भेद से 
दो प्रकार का है। भगवद्रति का जो आश्रय है, उसका नाग भक्त 
है, एवं णो विषय है, वह भगवत्स्वूप है। अर्थात्‌ अन्यान्य वृत्तियों 
की भाँति भक्ति का एक 5५०|६० है, वही भक्त है, एवं एक ००८ 
है, वही भगवान्‌ है| भगवत्तत्व का यहाँ श्रीकृष्ण से अभिन्न रूप 
से ग्रहण किया गया है भत: श्रीकृष्ण ही भगवदभक्ति के विषय हैं । 
भक्ति के आश्रय व विपय दोनों साक्षार हैं, यह स्मरण रखना 
होगा। किन्‍्तू यह आकार प्राह्नत नहों, अप्राकृत है | श्रीकृष्ण का 
जो नित्य अर्थात्‌ स्वयंसिद्ध रूप है, वही उनका स्वरूप है; उससे 
अतिरिक्त उनके सभी कूप अन्य रूप के अन्तर्गत हैं। यह स्वरूप 
भी सर्वदा प्रकट रहता हो ऐसा नहों, कभी-कभी यह आवृत भो 
रहता है। सुतर्या समझना होगा कि प्रकट स्वरुप, भावृत स्वरूप, 
एवं अन्य झूप सभी सगवदभकित के विषयश्त हैं। भक्ति के आश्रय 
भक्त, बाधक एवं सिद्ध भेद से दो प्रकार के हैं। साधक भकक्‍त 
वस्तुतः भावभवित का ही आश्रय है--क्ाधनभक्ति का नहीं, 
क्योंकि साधनभक्ति के भावभबित रूप से परिणत व होने तक 
अग्राकुत माय देह की अभिव्यवित नहीं होती । सुतरां प्राकृत देह: 
सम्पत्त लौकिक पाधक भक्तिरस की बीजरूपा कृष्णरति के आश्रः 
सहों हो सकते ! स्मरण रखना होगा कि रति हो भाव है--साधः 


ढंग के अफकपपिक कस फल मर 


प्र! | 5] पा का * *ै२ ं हु क्ष्ण्न. + तु ७ जाके इल्‍्क > कु के हर 
अपश्ल पिज हे ५ धज, ३5 के आइए: जहाज कद ना 9 संक्ष 


लि कक] प् ब र तक पा 5 विज . की ड्ष्टत्ड पं गज न >> 
४२ अत अं 5 | पड़ी ॥ बाई आज 7। |जफड 
भा हर तु $ पं हर द्ट्ह च्न्फ 

है. 2 प्र ड़ ५ रु बने 
/ 0, है 5९ 6 ध १ | [कब शी 5 हू? आर | हे 4३६ ्य शः ड्  ! 


प्रनाइियानग हटा ये. सिद्े पैक या है, हब दत्त उमर्माठ्ल 


फकाएगईयी दंत फलर कंस जिला अरकछ + । 


लिवर कपल थे प्रकाश रणणए गण सदा बतभान रहते 
नि है] श्ब५ 
7 ही, [मे सबक अत रू ते शाचसय सामत्ा आदि जोर भी 
ह हे ड्म के 
अनेंदः गया निःशक्रकशोीं मे अआवडद की हड़र । अन्यात्य 
कह / रा ४ शक की हे स्प शिध | “लटक दीप प्ग्स ४ 
सिल्ध करतीं ये भाव मम्पुल मे हगहसे हा पैसा नहीं | । महाँ उनकी 


रे श (१८ ४. ता हे #>र्र आ' अर + है छः ५५ ह हक 
आलोससा अताबट्यक #. भो नितयश वेश करी है उनमें से कियो- 


किसी वो, शगतहहत | ही था भगतदशका यी कमा से हो, गैम- 
| बन तप बजा ०8४ ५४4 | है रा बह. के । जुु प्र प # प्मंकुइ हा 
मिल जुदाम हु #।॥ क जज शआंगेयएर का आावियस्थरणाए [। | 


छीड्टाए स्व मगवास यह मे हयक पडा क्षमें जाग्लम्य 
ह। 


६४ पा छः हू फूत अब हु कण कब गे] कक ड् मद के हर 
2 3 वीटरिंम िंशी से "तप पति पे है. भा नक्धाम भें पृणनर 
है पा ककीधाझ ही दूंगा बे व | 50५,3 | कीच बताओ का निःकछ 


हे कप |: ं है 
लशिकपढ 3 | 2५ खफदीवुसह[लगम हानि 6 सीवे। पेडयाज्य हैं 


७ धार विज, शिक्षित शीबिल। ह पाराशएहनल एन खरा 
पुकार के मापर | हे ये मे थे मत के साथ आमनेस दिया 
कृश्ले 5; 4 

पममे अमरण गायों बात धम्मापश हहये वर भी धाार्गगंण 
इसमे प्रखानल; चाखद गण का अवरबान स्वीवतर करते ह । हमे 
श्रंश्वित घुथों में सं मात शुण शापाक्षक मात्रा में सलृष्य मात में 


मकर, पक्की ए पका. पिंदफगक वन ४. ऐसे 


शा की दा इम 


बेन- बहार) काश में इनसे साठ गणों के आविर्कत थी अवाधा- 

बार गया किले होते /। आकृन्श के साधुबमंत होने मे . 
| हैं| का वाद या माघुय, | हग का गसाधुर्य, (5) परम द्वार 

उैय गश या वात वक्य एत्र। ४ | अद्भार लोका+ तन चार गुणीं 
पी तुलना प््यत्र गड़ी हैं। कनरों अंज्वीह्दान ऐसी भछुर है कि 
विनंवन मे जिग किसी शा्मी के कर्णकुहर इस यह ध्वनि के प्रति 
होते पर इसका मत लेखक बाकाए ओोकर अववान के चरणोंम 
पायमान होना है | अकृष्ण के मोदर्घ वे लाबब्य को अपरिसीम 
ऋजने से भी अश्युक्ति नही हादी । उसके समान झूय जयते में या जयत्‌ 
के बाज़र पटों मं नही #, अधिफ ४य होना नो दर की बाय है। 
सथाउर ये अकहूम गयय जगमे उनका हृप दक्षस करके स्नस्मित 
ही जाबा 3! हसझे अधिकता प्रभ अधवा प्रीनलि--शीकृष्ण 
की भांति अम्यत इसली सही दिलाई देती। में जिम अकार 
भेज, के प्रम गहरा करते हैं, उसी प्रकार भक्त को प्रेम देते भी हैं । 
उनके अड्वैशुक प्रस के बज्षीमुव कीपःर अनस भक्त अनादि काल 
से उनकी पेर कर वर्तमान ?ै। इसने प्रियजनीं का बम्मिलन 
भगवान्‌ के अन्य किसी स्वकृप ने मी दिखाई देता । यह सब्र है, 
इंसीलि! उसको लीला भी एलनी मंधूर हैं। शीकृष्णलीसछा ही 
भगवदु-लीला का अक्तत माधुरयसय प्रकाश हैं। इस प्रस्वर समझा 
जा सकता हैं कि श्रीकृष अनन्त गरंणी का निधि होने पर भी . 
मुल्य हूव से प्रींसठ गुणों के आधार हैं। मकमण जब उनका 
अजन करते हैं, तब ये बॉस गुण विशेष हप से प्रसाशित होते हैं। 
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उपसंहार 
ओऔीकृष्ण-प्रसज़ की वर्तमाव आलोचना यहाँ पम्माप्त हुईं, 
वस्तुत: यहाँ स्वाभाविक परिणति-क्प्त में समाप्ति न होते पर भी, 
यहाँ ही उसका उपहार किया जा रहा है। झालोचना का 
आरम्भ जैपा आकस्मिक है, अवधान भी भाग: वैशा ही है। 
श्रीकृष्णतत्व की जिस भी प्रकार से आलोचना क्यों न हो, उसका 
स्वाभाविक पर्यंवसान है रासलीका के गूह माधुर्य के आस्वादन 
में | इच्छा थो कि एकबार योगमाया के अच्तराल में स्थित चरस 
वे परम भगवती लीला के ग्राभास की धारणा के लिए यत्म 
करेंगे, किन्तु आपाततः वह हुआ नहीं । हाँ, इतना विश्वास है 
कि जो इस आलोचता का धारावाहिक रूप से मतव करने का 
यत्न करेंगे, मगवदनुग्रह से वें महारास का ज्ञीण आभास दूर से 
ही पा सकते में अवश्य समर्थ होंगे । 


थे 


जुआ 


राम कक कती-:3ै,टरपन-नतक्‍ा न पर जय 
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